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जन साध्वाचार के आदर्श भगवान कुन्दकुन्द 


() डा० ज्योति प्रसाद जेन, लखनऊ 


प्राज के यूग में, जब जन साध्वाचार भ्रनेकविध शिथिलाचार, विकृतियों एवं घनाशित क्रूढ़ियों से 
झभिमूत होता जा रहा है, सवंभहान क्रियोद्धारक एवं भगवान तीर्यंकर देव की शुद्धाम्नाय के पुनरुद्धारक मगवत्‌- 
कुन्दक्न्दाचार्य के तहिषयक उपदेदा ही समर्थ प्रेरणाल्रोत एवं मार्गदर्शक हो सकते हैं। साध्वाचार शुद्ध हो जाय तो 
झावकाचार स्वत: सुधरता चला जायेगा। भगवान के धर्म-तोर्थ एवं श्रीसंघ को शक्ति का प्रधान प्राधार शुद्ध एवं 


श्ावर्श साध्वाचार हो है । 


प्रातःः्मरणीय मूलसंधाग्रणी श्रीमद्‌ भगवत्कुन्दाचार्य 
का सुनाम मात्र जन संस्कृति के [ही इतिहास मे नही, 
अध्यात्म-विद्या के सावंकालीन एवं सर्वदेशीय इतिहास में 
भी स्वर्णांकित हैं। वह गुगान्तरकारी महापुरुष थे और 
कम से कम जैन इतिहास के तो ऐसे मोड़ पर खड़े थे जब 
अनेक आन्तरिक एवं बाह्य कारणों से परिस्थिति पर्याप्त 
विषम थी । अन्तिम तीर्थंकर वर्धभान महावीर (ई० पू० 
५६६-५२७) को निर्वाण प्राप्त किये लगमग पाँच सौ वर्ष 
बीत चुके थे, और इस बीच उनके द्वारा प्रवतित द्रव्यश्रुत, 
हादशांगवाणी अथवा ग्यारह अंग-चौदह॒पूर्वों के ज्ञान में 
क्रमश: हास एवं व्युच्छिति होते रहने से अब कतिपय अंग- 
पूर्वों के गिने-चुने कुछ एकदेशज्ञाता ही अवश्िष्ट रह गये 
थे। भगवान के श्रीसध मे शनेः शनें: भारी घिघटन, 
बिखराव, केन्द्र परिवर्तन, शिथिलाचार एवं फूट प्रकट हो 
रहे थे । अन्तिम श्रतकेवली आचार्य भद्गबाहु प्रथम (ई० 
पृ० ३६९४-३६५) की शिष्य-परंपरा के दाक्षिणात्य निम्नेन्थ 
श्रमणों का सगठन एवं मार्गदशेन करने की भी परम 
आवश्यकता थी, क्योंकि अभी तक वे ही भगवान की 
मौलिक परंपरा का संरक्षण अपनी मुनिचर्या द्वारा करते 
आ रहे थे। उनमें भी अब बिखराव के सकेत मिलने लगे 
थे। ब्राह्मण परंपरा के षड़दशंन अब तक रूढ़ हो चुके थे 
और बौद्ध धरम हीनयान एवं महायान ,मे विभाजित होने 
पर भी फल फूल रहा था । सब ही परंपराएं बाह्य क्षिया- 
काण्ड एवं प्रवृत्तिमागं का पोषण कर रही थीं। उत्तर 
भारत में तो ईरानी- यूनानी, प्हलव, शक, कुृषाण आदि 


विदेशी लोगों के श्रागमन एवं प्रभाव से भारतीय धर्मों का 
व्यावहारिक रूप भी पर्याप्त निश्चित होने लगा था-- 


दक्षिण भारत अभी तक ऐसे अनिष्ट प्रभावों से अछूता 
बचा हुआ था । 


ऐसे समस में भगवत्‌ कुन्दकुन्दाचाय का सुदूर दक्षिण 
में आविर्भाव हुआ । वह भगवान महावीर की आचार्य 
परपरा के २७वे गुरू, आचार्य भद्रबाहु द्वितीय (ई० पू० 
३७-१४) के, जो कि स्वय अष्टागधारी थे तथा शेष अग- 
पूर्वों के देशज्ञाता थे, साक्षात्‌ शिष्प थे। लोहाच।यं, 
बटुकेरि, गुणधर, अहदुतलि, माघनंदि, धरसेन, विमलाय॑े 
शिवार्य, स्वामिकुमार, उमास्वाति आदि अनेक धुरंधर 
आचाय॑ उनके प्राय: समसामयिक थे | अभी तक द्वाद्शांग- 
श्रुत गुरुपरंपरा में मौखिक द्वार से ही प्रवाहित होता श्राया 
था, और शायद यह भी एक बड़ा कारण था कि छउसमें 
क्रमशः ह्वास एव व्यूच्छिति होती चली जा रही थो । किन्तु 
सर्व परिग्रहत्यागी बनवासी नि्ग्रंथ श्रमणों की चर्या ही ऐसी 
थी। वे न किसी बरती में ही रह सक्ते थे, न किसी एक 
स्थान में अधिक समय तक ठहर सकते थे और लेखन एवं 
पठन-पाटन की साधन-सामग्री तक का परिग्रह भी नही 
रख सकते ये । अतएव श्रुतागम को लिपिबद्ध करने का 
सामूहिक विरोध ही चलता रहा । 'कलनिगचत्रवर्ती सम्र ट 
खारवेल द्वारा कुमारी पर्वेत पर, लगभग ई० पू० १४० मे, 
आयोजित महामुनि-सम्मेलन में यह प्रश्न जोश-शोर के 
साथ चर्चित भी हुआ और वहां से आकर उत्तर मथुरा के 
जैनसंघ ने पुस्तकधारिणी सरस्वती प्रतिमा को प्रतीक बना 


अन साध्वाचार के आवर्श सगवात कुन्वकुन्द ई 


कर सारस्वत अभियान भी छेड़ दिया, तथापि स्थितिपालक 
दल के प्रबल विरोध के कारण उसके सफल होने में कुछ 
देर लगी । भ्रन्ततः आचाये कुन्दकुन्द ने ही सर्वप्रथम वह 
साहसिक कदम उठाया । उन्होने स्वय को गुरुपरंपरा से 
प्राप्त श्रुतागम के आधार से अपने समयसारादि ८४ पाहुड़ 
(प्राभुत) प्रन्थों की रचना की ओर लिपिबद्ध कर दिया । 
यह एक महान क्रान्तिकारी कदम था जिसका समुचित 
मूल्यांकन करना सहज नहीं है । 

आचायंप्रवर ने समस्त तत्कालीन परिस्थितियों और 
भावी संभावनाओं पर गंभीर जिन्तन-मनन करके अपने 
लिए जिनवाणी का निचोड एवं सारतत्व अध्यात्मविद्या को 
चुना और व्यवहार नय तथा व्यवहार धर्म की उपेक्षा न 
करते हुए भी निश्चय नय, शुद्वात्मोपलब्धि, अत: भावत: 
एव द्रव्यतः भी शुद्धमुनिचर्या एव आत्मसाधना पर अ्रधिक 
बल दिया । वह स्यात्‌ सर्वप्रथम ऐसे मरमी साधक योगि- 
राज थे जिन्होंने अपने लेखन द्वारा आत्मिक रहस्यवाद का 
उद्घाटन कर दिया और श्राने वाली पीढ़ियो के लिए 
आध्य त्मविद्या को ठोस आधार प्रदान कर दिया। स्यात्‌ 
उन्ही से प्रत्यक्ष या परोक्ष प्रेरणा लेकर उनके सघ के सम- 
सामायिक उपरोक्त अन्य आचार्यों ने भी अपने अपने 
क्षपोपशम, रुचि और ज्ञान के अनुसार श्रुतागम के आधार 
से चतुरानुयोग के विभिन्‍न विषयों पर मूलभूत रचना 
करके तद्विषयक्र भावी साहित्य सृजन के,लिए ठोस आधार 
प्रस्तुत कर दिया । इतना ही नही, वट्टकेरि, गुणघर एवं 
धरसेन जंसे श्रुतधराचार्यों ने तो उन्हे प्राप्त श्रुतागम के 
महाकमें-प्रकृतिप्राभूत, कसायप्राभृत, आचारांग प्रभृति 
अयो को भी लिपिबद्ध कस दिया । इस प्रकार भगवान 
कुन्दकुन्दाचार्य के अप्रतिम ऋण से जैन संसार कभी भी 
उऋण नही हो सकता । इतिहास साक्षी है कि जब-जब 
बाह्य क्रियाकाण्ड, शिथिलाचार एवं विक्ृतियों ने धर्म के 
मोलेक स्वरूप को आवश्यकता से अधिक आच्छादित 
करना शुरू किया, कुन्दकुन्द-साहित्य ही उसे सही मोड़ देने 
और सम्यक्‌ दिशानिर्देश करने मे प्रधान सम्बल बना । 
वस्तुत: जो कार्ये श्रीमद्‌ शकराचार्य ने अपने वेदान्त दर्शन 
एवं अद्वैतवाद द्वारा ८वीं शर्ती के अन्त में ब्राह्मण परंपरा 
एवं हिन्दू जाति के लिए किया, प्राय: वैसा ही कार्य उनसे 


८०० वर्ष पूर्व श्रीमद्‌ कुन्दकुन्दाचार्य अपनी आध्यात्मिक 
विधारधारा के विशद प्रतिपादन द्वारा भारतीय सस्क्ृति, 
विशेषकर जैन परपरा के लिए सम्पन्न कर गये थे । 

इधर कुछ दिनों से कुन्दकुन्दाचाये-द्विसहस्लाब्दि 
महोत्सव मनाने की चर्चा चली है श्रौर उसका कई 
माध्यमों से प्रचार किय्रा जा रहा है। कई स्थानों में कुछ 
सेमिनार-संगोष्ठियां, समारोह-उत्सव आदि हुए भी हैं ओर 
हो रहे है तथा व्यापक स्तर पर द्विसहस्नाब्दि महोत्सव 
मनाने की योजनाएं भी बन रही हैं। यों तो प्रत्येक शुभ 
कार्य के प्रारम्भ में नित्य पढ़े जाने वाले मंगल श्लोक में 
तीथंकर भगवान महावीर और उनके प्रधान गणधर 
गौतम स्वामि के साथ-साथ जिन एकमात्र आचयेपुंगव 
कुन्दकुन्द का नाम स्मरण किया जाता है उनके सुनाम या 
निमित्त से कभी भी, कही भी, कोई भी धर्म एवं संस्कृति- 
प्रभावक आयोजन किया जाय, वह सर्देव श्लाधनीय होगा, 
किन्तु जब किसी महापुरुष या उनके जीवन की घटना 
विशेष की स्मृति मे कोई आयोजन किया जाय तो उसमें 
कुछ तुक होना उचित है । भगवत्‌ कुन्दकुन्दाचार्य का जन्म 
ईसा पू० ४१ में हुआ था, ११ वर्ष की आयु में ई० पु० 
३० में उन्‍होंने मुनि दीक्षा ली थी, २२ वर्ष मुनि जीवन 
व्यतीत कर ३३ वर्ष की आयु मे ई० पू० ८ में वह आचार्य 
पद पर प्रतिष्ठित हुए और ५२ वर्ष पर्यन्त उस पद को 
सृुशोभित करके ८५ वर्ष की आयु मे सन्‌ ४४ ई० में 
उन्होंने स्वर्गंगमन किया था इनमे से किसी भी विधि की 
संगति इस या आगामी वर्ष के साथ नही बैठती । हमें 
ज्ञात नही है कि किस महानुभाव की प्रेरणा से इस समय 
इस श्रायोजन का विभार प्रस्फुटित हुआ है। हमे उनकी 
सद्भावना में तनिक भी सन्देह नही है, और हो सकता है 
कि उनके इस निर्णय का कोई आधार भी रहा हो, परन्तु 
हमारे देखने सुनने मे उसकी कोई भ्रभिव्यक्ति नही भाई । 
बहुमान्य परंपराये अनुश्रुति के अनुसार तो श्राचाये प्रवर 
के जन्म को हि-सहस्ताब्दि सन्‌ १६५९ ई० में होती, उनकी 
दीक्षा की द्वि-सहुल्लाब्दि सन्‌ १६७० में होतो, उनके 
श्राचायं-पव-ग्रहण की द्विसहलाब्दि सन्‌ १६६२ ई० में 
श्रौर उनके स्थर्गंगमन की द्वि-सहुलाब्दि सन्‌ २०४४ ई० में 
होनी चाहिए । 


| ; गा] 
पाइवनाथ विषयक प्राकृत-अपभ्व श रचनाए 


ए डा० प्रेमसुसन जेन, (सुखाडिया वि०वि० उदयपुर) 


श्रमण-परम्परा के महापुरुषों तीर्थकरों में भगवान्‌ 
पाश्व॑ंनाथ के जीवन का विशेष योगदान रहा है। ईसा 
पूर्वे लगभग एक हजार वक्ष पूर्व भगवान पाश्वेनाथ का 
जन्म हुआ था | उस समय देश में उपनिषद्-दर्शन का 
विकास हो रहा था। पाश्वंनाथ के चिन्तन ने भारतीय 
दर्शन को आध्यात्मिक बनाने में विशेष योग किया है। 
नगर सस्कृति के साथ ही ग्राम्य जीवन एवं अनाये लोगो 
के बीच में जीवनमूल्यों का प्रचार पाश्वंनाथ की अध्यात्म- 
परम्परा ने भगवान्‌ बुद्ध एवं भगवान्‌ महावीर के दर्शन 
को भी गति दी है | महावीर की परम्परा में पाश्वेताथ के 
शिष्यों की जीवनचर्या एवं उनके विकारों को व्यक्त करने 
वाले कई प्रसंग शास्त्रो मे प्राप्त होते है। धीरे-धीरे 
पाश्वंनाथ के जीवन का विषद वर्णन भी जैनाचार्यों ने 
स्वतन्त्र ग्रन्थों के रूप मे किया है। 
अधंमागघी आगरम प्रन्धों मे पाइवेनाथ के जीवन के 
वुछ प्रसग प्राप्त हैं। उनके शिष्य एवं ग्रनुयायियों के जीवत 
को विस्तृत जानकारी यहां मिलती है। कल्पसूत्र में सक्षेप 
में पाश्वताथ का जीवन वर्णित है । तिलोयपण्णति में भी 
पाश्वंवाथ की जीवन-कथा का अधिक विस्तार नही मिल 
सका है। समवायांगसूत्र मे केवल इतना उल्लेब है कि 
पाश्वंनाथ का पूर्वभव मे सुदर्शन नाम था | तिलोपपण्णत्ति 
में भी इतना ही कहा गया है कि पाएवेनाथ का जीव 
प्राणत कल्प से इस भव मे आया है| अतः; पाश्वे के पूर्वभवों 
का वर्णन लगभग ८वी शताब्दी के प्रन्थो मे किया गया 
है | गुणभद्र के उत्त रपुराण में सर्वप्रथम यह वर्णन श्राप्त है, 
जिसका अनुकरण परवर्ती प्राकृत एव अपभ्र श के ग्रन्थका रो 
ने किया है। सस्कृत, प्राकृत एव अपभ्र श की पाश्वेनाथ 
विषयक कुछ रचनाए प्रकाशित हो गई हैं, जिनमे पाश्वंनाथ 
के जीवन के सम्बन्ध में विद्वान सम्पादको ने विशेष प्रकाश 
डाला है ।' जन साहित्य और दर्शन के मनीषी देवेन्द्र मुनि 
शास्त्री ने भगवान्‌ पाश्वेनाथ के जीवन पर एक पुस्तक भी 
लिखी है। ब्लूमफील्ड ने भी पाश्व॑ंनाथ के जीवन एव 
तत्सम्बन्धी कथाओ पर प्रकाश डाला है। किन्तु अभी 
भी प्राकृत-अपभ्रश की कई रचनाएं अप्रकाशित हैं, जो 


पाहवेनाथ के जीवन पर नया प्रकाश डाल सकती हैं । 
उनमे कुछ रचनाओं का संक्षिप्त परिचय यहां प्रस्तुत किया 
जा रहा है । 

प्रकृत रचनाए : 

प्राकृत भाषा में भगवान्‌ पाश्वेताथ का जीवन प्रमुख 
रूप से “चउपन्‍्नमशापुरिसचरिय” में शीलांक ने भ्रस्तुत 
किया है। इसी का अनुसरण श्री देवभद्रसूरि (या गुणचन्द्र 
ते अपने 'पासनाहचरिय' मे किया है । प्राकृत की ये दोनो 
रचनाएं प्रकाशित है। कुछ वर्ष पूर्व भद्देश्वरसूरि की 
'कहावलि' भी प्रकाशित हुई है, जिसमे पाश्वेनाथ का 
जीवनचरित बाणित है। विद्वानों ने इस कहावलि का 
समय लगभग आठवी शताब्दी माना है। अतः प्राकृत के 
रचनाकारो के लिए यह प्रेरणा-प्रन्थ रहा है । 

१: पाएवेनाथ विषयक प्राकृत की रचनाओं मे १२वीं 
शताब्दी के आम्रकवि द्वारा रचित “चउपस्तमहापुररिसि- 
चरिय! का प्रमुख स्थात है। इस ग्रत्थ मे ८७३५ गाथाएँ 
है तथा अन्य छन्‍्दों की सख्या १०० है। खभात के विजय- 
नेमिसूरीश्वर शास्त्रभण्डार मे इस रत्रना को पाण्डुलिपि 
उपलब्ध है, जिसका लेखनकाल लगभग १६वीं शताब्दी है ।" 

२. किसी अज्ञात कवि ने प्राकृत में 'पासनाहुचरिय 
नामक ग्रन्थ की रचना की | इस ग्रन्थ में २५६४ गाथाए 
है। इसका दूसरा नाम 'पाश्वेताथदशभवचरित' भी प्राप्त 
होता है। इस प्राकृत ग्रन्थ को पाण्ड्लिपि शातिनाथ जेन 
मंदिर जैसलमेर के ताड़पत्रीय ग्रन्थभण्डार में उपलब्ध है।' 

३. पाश्वनाथ विपयक प्राकृत के एक अन्य ग्रन्थ की 
सूचना प्रौ० बेलणकर ने दी है। किसी नागदेव नामक 
प्राकृत कवि ने 'पाश्वंनाथपुराण' की रचना की है ।" इस 
ग्रन्थ के सम्बन्ध में अधिक जानकारी उपलब्ध नहीं हो 
सकी है। प्राच्यविद्या सस्थान, बड़ौदा, भारतीय संस्कृति 
विद्यामंदिर, अहमदाबाद, बी० एल० सस्थान, पाटन एवं 
राजस्थान प्राच्यविद्या प्रतिष्शान, जोधपुर द्वारा प्रकाशित 
हस्तलिखित ग्रन्थों की सूचियों के अवलोकन से प्राकृत में 
रचित कुछ और पाश्वंनाथ विषयक रचनाएं खोजी जा 
सकती है। 


पाइयनाथ विषयक प्राकृत-झ्रपञ्न श रखनाएँ भर 


श्रपभ्नश रचनाएं : 

अप म्रश साहित्य में पाश्वेनाथ का जीवन प्रेरणा का 
स्नरोत रहा है । १०वी शताब्दी से ' शवीं शताब्दी के बीच 
अपभ्र श में पाश्वंनाथ के जीवत पर कई रचनाएं लिखी 
गई हैं। महाकवि पुष्पदन्त के महापुराण में पाश्वंनाथ का 
जीवन वर्णित है, जो प्रकाश में आ चुका है । स्व॒तन्त्र रूप 
से ११वीं शताब्दी के कवि पद्मकीति का 'पासनाहचरिउ' 
हिन्दी अनुवाद के साथ प्रकाशित हो चुका है। अभी तक 
ग्रपमश्रण की ज्ञात रचनाओं में पाश्वेनाथ विषयक 
निम्नाकित रचनाएं अप्रकाशित है। इनको सपादित कर 
प्रकाशित किया जाना चाहिए, जिससे पाएवंनाथ के जीवन 
पर अधिक प्रकाश पड सकेगा । 

१. पराश्वेपुराण (पं० सागरदत्त सुरि--वि० सं० 
१०७६ के कवि पं० सागरदत्त सूरि ने पाश्वंनाथ पुराण की 
रचना की थी। इन्होने जबुसामिचरिय भी लिखा है, 
ऐसी सूचना बृहत्‌ टिप्पणिका सूची से प्राप्त होनी है। 
किन्तु इनकी ये दोनों रचनाए अभी उपलब्ध नही हुई है । 

२. पासणाहचरिउ ( देवचंद ) - लगभग शरवी 
शताब्दी के अपप्रश कवि देवचद द्वारा रचित 
पासणाहचरित की अब तक मात्र दो प्रतियां उपलब्ध हैं। 
एक प्रति प० परमानन्द शास्त्री के निजी सम्रह मे है, 
जिसमे पत्रसछ्या ७, ७९ एवं ८५१ उपलब्ध नही है । दूसरों 
प्रति सरस्वती भवन, नागौर के ग्रन्थ भण्डार में उपलब्ध 
है । यह प्रति पूर्ण है। इसमें कुल ६७ पत्र है तथा प्रति का 
लेखनकाल वि० सं० १५२० चैत्र सुदी १२ अकित है। 
इस प्रति में प्रन्थ का नाम पासपुराण' दिया हुआ है ।* 

इस पासणाहचरिउ में कुल ११ सधिया है, जिनमें 


२०२ कडवकों में पाश्वताथ के जीवन को काव्यमय्र 


भाषा में प्ररतुत किया गया है । कवि ने अयना यह ग्रन्थ 
गूंदिज्जनगर के पाश्वताथ मदिर में निर्मित किया गया 
था । देवचद के गुरू का नाम वासवचन्द्र था। इनको 
दक्षिण भारत का विद्वान मानते हुए पं० परमानन्द जी ते 
इनका समय १२वीं शताब्दी तक किया है।' 

पाश्वेनाथ की ध्यान-समाधि का वर्णन करते हुए कवि 
कहता है कि पाश्वनाथ मोह रूपी अधकार को दूर करने 
के लिए सूर्य के समान एवं क्षमा रूपी लता कौ चढ़ने के 


लिए उन्नत पंत की तरह है । उनका शरीर संयम और 
शोल से विभूषित है. जो कर्मरूप कषाय की अग्नि के लिए 
मेघ की तरह है । कामदेव के उत्कृष्ट बाण को नष्ट करने 
वाले तथा मोक्षरूप महासरोवर मे कीड़ा करने वाले वे 
हंस की तरह हैं । वे इन्द्रिय रूपी सरपाँ के विष को हरण 


करने वाले मन्त्र है तथा आत्म-गाक्षात्कार कराने वाली 
समाधि मे वे लीन हैं-- 


मोह-तमंघ-पचाव-पयगों, खतिलयारुहणे गिरितुगों । 
संजम-सील-विहुसिय देही, कम्मकसाय हुआसण मेहो | 
पुष्फछणु वर तोमर धसो, मोक्ब्र-महासरि-कीलण हंसो। 
इंदिय-सप्पह विसहरमतो,  अप्पसरूव-समाहि-स रंतो । 

३. पाषणाहचरिउ ( विबध श्रीधर )--विबुध 
श्रीधर १२वी शताब्दी के समर्थ अपश्र॑श कवि हैं। इनको 
अपभ्रश की छह रचनाओ का उल्लेख मिलता है, जिनमे 
से चार उपलब्ध हो चुकी है । उनमें 'पासणाहचारिउ' को 
कवि की प्रथम उपलब्ध रचना कहा जा सकता है। अप- 
भ्रश के मनीषी डा० राजाराम जैन ने कवि के 'वड्ढमाण- 
चरिठ' तामक ग्रन्थ का सम्पादन कर हिन्दी अनुवाद के 
साथ उसे प्रकाशित कराया है। इस ग्रन्थ की भूमिका 
मे 'पाषणाहचरि३उ” के महत्त्व आदि पर प्रकाश डाला 
गया है ।” इसी कवि की छठी रचना 'सुकुमालचरिउ' का 
हमने सम्पादन कार्य सम्पन्त किया है, जो शीघ्र 
प्रकाश्य है । 

विबुध श्रीधर के इस 'पासनाहचरिउ' की अभी तक 
दो प्रतिया उपलब्ध है । भामेरशास्त्र भण्डार, जयपुर में 
उपलब्ध प्रति वि० सं० १५७७ की है, जिसमे कुल ६६ 
पत्र है। ग्रन्थ वी दूमरी प्रति अग्रवाल दि० जैन बड़ा 
मदिर, मोतीकटरा, आगरा में उपलब्ध है। इसमे कुल €८ 
पत्र है, किन्तु ६रवा पत्र उपलब्ध नही है। इस प्रन्य में 
कुल २ सधिया एवं २३८ कड़वक हैं। साहू नट्ूटल की 
प्रेरणा से इस 'पासणाहचरिउ' की रचना दिल्‍ली में की 
गई थो। ग्रन्थ की प्रशस्ति से ज्ञात होता है कि कवि 
श्रीघर जाति के अग्रवाल ज॑न थे तथा हरियाणा के निवासी 
थे । उन्होंने दिल्‍ली का सुन्दर वर्णन इस काव्य में किया 
है । इतिहास एव संस्कृति स सम्बन्ध मे कई नई सूचनाएं 
इस ग्रन्थ से प्राप्त होती है। ग्रन्थ वी रचना करते हुए 
कवि ने कहा है कि जिसने इस संसार के भ्रमण को नाश 


६, वर्ष ४१, कि० १ 


कर दिया हैं, पापों को समाप्त कर दिया है तथा जो 
अनुपम गरुणरूपी मणियों के सम्रृह से भरा हुआ है उसे 
भव-बन्धन को तोड़ने वाले पाशव को प्रणाम कर मैं उसके 
चरित को प्रकट कर रहा हूं-- 
पुरिय भुअणापहो पावपणासहों, 
णिरवम गुणमणि वाण-भरिउ । 
तो।डथ भव-पाश हो पणववि पासहो, 
पुणु पयडमि तासु जि चरिय | 
इस ग्रन्थ की प्रशस्ति सास्क्ृतिक दृष्टि से विशेष 
महत्त्व को है । 
४. पासनाहचरिउ (बृहू असवाल)--कवि बुध 
असवाल १५वीं शताब्दी के अपश्र श कवि थे | इनकी 
अन्य रचनाओं का अभी पता नही चला है । इनकी ज्ञात 
एक मात्र वृति 'पासणाहचरिउ' उनकी विद्वता के परिचय 
के लिए पर्याप्त है । बुध असवाल ने कुशाने देश (इटावा 
उ० प्र०) करहल नामक गाव में यदुवशी साहु सोणिग के 
अनुरोध से इस पासणाहचारठ को रचना को थी। कवि 
ने अपनी प्रशस्ति से ग्रन्थ के रचना स्थल के सम्बन्ध से 
श्रष्छी जानकारी दी है । इस प्रन्थ को रचना वि० स० 
१४७६ में भाद्रपद कृष्णा एकादशी को सम्पन्त की गई 
थी । ग्रन्थ लिखने मे लगभग एक वर्ष का समय कवि को 
लगा था । कवि असवाल का वेश ग्रोलाराड (गोलालार) 
था । वे पण्डित लक्ष्मण के पुत्र थे -- 
प्रहो पडिय लक्खड़ सुयग्रुलग, गुलराडवंसि धथवह भहूंग । 
ग्रन्थ की १३वीं सधि के अन्त में पुष्पिका मे एवं 
ग्रन्थ के प्रारम्भ में भव घत्ते मे कवि ने स्पष्ट रूप से 
अपने नाम का उल्लेख किया है । 
इउ सुर्णिव मज्ञु पोसहि चित्त, 
करे कंब्बु प।))मणाहहों चारत्तु। 
त जिपुर्णाव कव्वह्‌ तणउणाभ्ु, 
बृहु श्रासुवालु हुडठ जो मधामु ॥ 
इस पासणाहर्चारउ को मात्र दो पाण्डुलिपिया उपलब्ध 
हैं। अग्रवाल दिग्रम्बर जंत बड़ा मादर, मोतोकटरा, 
भागरा में जो अ्रति है उसमे (५० पत्र है। किन्तु बीच के 
६६ से €७ तक पत्र लुप्त है।' ग्रन्थ की दूसरी प्रति 
सरस्वस्ती भवन, बड़ा मदिर ग्रन्थभण्डार, घी वालो का 
रास्ता, जयपुर में उपलब्ध है । इस प्रति मे १२१ पत्र है। 


झनेकान्त 


कुछ पन्ने कीड़े लग जाने से कट-फट गये हैं। फिर भी 
प्रति पूर्ण शौर अच्छी है । इस भण्डार की सूची तैयार 
करने वाले विद्वान डा० जैन ने इसे प्राकृत की रचना 
कहा है, जबकि यह अपभ्र श का ग्रन्ध है ।'* 

५. पाश्येनाथ पुराण (रइध्‌ )--रइधू ने अपभ्रश 
से कई रचनाए प्रस्तुत की है। उनके व्यक्तित्व एबं उनकी 
रचनाओ के सम्पादन-प्रकाशन का कार्य डा० राजाराम 
जन सम्पन्न कर रहे है । डा० के० सी० कासलीवाल ने 
विभिन्‍न ग्रन्थभण्डारो का सर्वेक्षण काये सम्पन्न किया है। 
इसमे रइध्‌ की कई रचनाएं प्रकाश मे आई है। डा० 
देवेन्द्रकुमार शास्त्री ने रइधू के इस पारश्वंपुराण की ५ 
प्रतियों की सुचना अपनी पुस्तक में दी है। कोटा, व्याबर, 
जयपुर एवं आगरा मे इस ग्रस्य की पाण्डुलिपियाँ उपलब्ध 
है । ग्रन्थ के प्रारम्भ में कवि कहता है-- 

पणविवि सिरिपासहो, 
सिवउरिवासहों विहुणिय पासहों गुणभरिउ । 


भवियहूं सुह-कारणु दुक्ख-णिवा रणु, 
पुणु आहासमि तहु चरिउ ॥ 

इस ग्रन्थ में ७ सधियां हैं और १३६ कडवक़ हैं । 
ग्रन्थ में प्राकृत एवं सस्कृत मे लिखे गये पाश्वेनाथचरित 
ग्रन्थों की विषयवस्दु को काव्यमय भाषा में कवि ने प्रस्तुत 
किया है ! कवि के द्वारा प्रस्तुत ग्रन्थ की ग्रादि एवं श्रन्त 
को प्रशस्ति मध्यकालीन सस्कृति के विषय में महत्त्वपूर्ण 
सामग्री प्रस्तुत करती है। विशेषकर ग्वालियर के सामा- 
जिक, घाभिक, राजनैतिक जीवन पर ग्रन्थ की यह सामग्री 
विशेष प्रकाश डालती है। तत्कालीन जन समाज की 
उन्नत दशा का ज्ञान इससे होता है। साहू खेमचन्द के 
परिवार का विस्तृत विवरण इस ग्रन्थ में प्राप्त है । 

६. पासणाहचरिउ (तेजपाल )--कवि तेजपाल 
१६वी शवाब्दी के समर्थ अपभ्रश कवि थे। इन्होने १. 
संभवनाथचरित, २. बरागचरित एवं ३. पाश्वनाथचरित 
ये तीन रचनाए अपभ्रश मे लिखी हैं। अभी ये तीनों 
ग्रन्थ अप्रकाशित है। अतः कवि के सम्बन्ध में अधिक 
जानकारी प्रचारित नही हुई है। कवि नेत्रपाल ने इस 
पासणाहचरिउ मे जो प्रशस्ति दी है उससे उनके परिवार 
के सम्बन्ध में पर्याप्त जानकारी मिलतों है। बासवपुर 
तामक गांब मे वरसावडह नामक वंश की परम्परा मे 


पाइवेनाथ विषयक प्राकृत-प्रपश्र श॒ रचनाएँ ७ 


तेजपाल का जन्म हुआ था। इतके पिता का नाम ताल्हुच 
था । तेजपाल ने ग्रन्थ के प्रेरणादायक घृधनु साहु (सुरजन 
साहु) के परिवार का भी ब्रिस्तृत परिचय दिया है। 
सुरजन साहु की प्रशंसा करते (ए कवि कहता है-- 
णामें सुरजण साहु दवावरु, लंबकंचु जणमण-तोसायरु । 
घणसिरि रमणि सुहणेहासिय, णिय नस पसरादि 
सुरमुह-बासिय ॥ --अंतिम सध्ि ३९ घत्ता 
ग्रन्थ के प्रारम्भ में पाश्वंतरथ की स्तुति करते हुए 
कवि कहता है देवेन्द्र आदि के द्वारा पूजित, इस जन्‍्म- 
समुद्र को पार कर जाने वाला, कर्मरूपी शत्रुओं का 
नाशक, भय-हरण करते वाला, कल्याण करने में पटु एवं 
ध्यान के द्वारा जिसने कर्म-समूह को जीत लिया है, उस 
पाश्वंनाथ के चरित को मैं कहूंग। -- 
देखिदेहि णुप्रो वरो सियरो जन्मवुही-पारणो, 
कम्मारीण विद्सणो भहरो क्ल्याण-मालायरो । 
झाणे जेण जिओ चिर अणहियो कम्पट्टुपुट्र[सवो, 
सोयं पासजिणिदु संधवरदो वोच्छ चरित्त तहो ॥ 
इस पासणा[हचरिउ की दो पाण्ड्लिपियां उपलब्ध है । 
बड़े धड़े का दि० जैन मंदिर, अजमेर में भट्टारक हषकीर्ति 


का ग्रन्थभण्डार है। उसमें जो इस ग्रन्थ की प्रति है उसमें 
क्रुंन १०१ पत्र है। अतिम १० रवा पत्र नहीं है। प्रति में ग्रन्थ 
की रचता का समय वि०सं० १५१५ अकित है ।' ग्रन्थ की 
दूसरी पाण्डुलिपि आमेरशास्त्र भण्डार के कलेवशन मे है । 

प/श्वंनाथ के जीवन के सम्बन्ध मे विभिन्‍त भाषाओं 
के ग्रन्थों से जो आनकारी मिलती है, उसकी प्रामाणिकता 
के लिए एवं तुलना मक्र अध्ययन के लिए प्राकृत-अपभश्रश 
के इन अप्रकाशित ग्रन्थों का विशेष महत्त्व है। पाश्वनाथ 
पूर्व भव, उपसर्ग, गरुहस्थजीवन एवं विहार क्षेत्र के सम्बन्ध 
में जो विखरी हुई सामग्री उपलब्ध है उसका अध्ययन इन 
अप्रकाशित ग्रन्यों के साथ करने पर किसी निर्श्वित 
निष्कर्ष पर पहुंचा जा सकता है। पाए्वनाथ के जीवन के 
ग्रतिरिक्त १०वी से १६त्री शताब्दी तक के भारतीय जीवन 
के विभिन्‍न पक्ष भी इन ग्रन्थों के अध्ययन से उजागर हो 
सकते है । अतः पाश्वेनाय से ।वशेष रूप से जुड़े हुए तीर्थ- 
स्थान, अतिशयक्षेत्र एव सस्थाओं का यह दायित्व है कि 
वे पाशएवेनाथ-सम्बन्धी इन अप्रकाशित रचनाओं को प्रकाश 
में लाने का दृढ-संकल्प करे। प्राकृत-अपश्न श के विद्वानों 
को भी इप दिशा मे प्रयत्नशील होना चाहिए । 
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समयसार का दाशनिक पृष्ठ 


प्राथमिक : आ; कुन्दकुन्दकी रचनाएँ, उनकी भाषा और 
उनका प्रभाव 

“समयसार आचार्य कुन्दकुन्दकी, जिन्हें शिलालेखो 
में “कौण्डकुन्द” के नाम से उल्लेखित किया गया है,। 
एक उच्च +टि की आध्यात्मिक रचना है। यो उन्होने 
अनुश्ुति अनुसार ८४ पाहुडो (प्राभुतो-3पहार स्वरूप 
प्रकरण ग्रन्थो') तथा आचाये पुष्वदत्त-भुतावली--द्वारा 
रचित “घड्खण्डागम मूलागम्की विशाल टोका की भी 
रचना की थी | पर आज वह समग्र ग्रन्थ-र/शि उपलब्ध 
नही है फिर भी उनके जो और जिलने ग्रन्थ प्राप्त है वे 
इतने महत्त्वपूर्ण हैं कि उनसे समग्र जेन वाज़मय समृद्ध 
एवं दैदीप्यमान है। उनके इन ग्रन्थों का, जिनकी सख्या 
२१ है, परिचय अन्यत्र दिया गया है । 

ध्यातव्य है कि कुन्दकुन्द ने अपने तमाम ग्रन्थ उस 
समय की प्रचलित प्राकृत, पाली और सस्क्ृत इन तीन 
भारतीय प्रमुख भाषाओं में से प्राकृत मे रचे हैं। प्रश्न हो 
सकत! है कि कुन्दकुन्द ने अपनी ग्रन्थ-रचना के लिए 
प्राकृत को क्यो चुना, पाली या संस्कृत को क्यो नही 
चुना ? इसके दी कारण ज्ञात होते है। एक तो यह कि 
प्राकृत साधारण जनभाषा थी--उसके बोलने वाले 
सामान्य-जन अधिक थे और कुन्दकुन्द तीर्थंकर महावीर 
के उपदेश को जन-साधारण तक पहुचाता च हते थे । 
दूसरे पड्बण्डागम, कसायपाहुड जैसे दिगम्बर आगम-पग्रन्थों 
के प्रकृत शौरसेनी, मे निबद्ध होने से उनकी सुदीधे 
परम्परा भी उन्हें प्राप्त थी । अतएवं उन्होने अपनी प्रन्थ- 
रचना के लिए श्राकंत को ही उपयुक्त समझा । उनको यह 
प्राकृत शौरसेनी-प्राइृत है । यद्यपि कुन्दकुन्द की गात्‌- 
भाषा तमिल थी जौर बे तमिलभाषी थे। किन्तु वे अन्तिम 
श्रुतकेवली भद्रबाहु के नेतृत्व मे उत्तर भारत से दक्षिण 
भारत में जो विशाल मुनि-श्रावक संघ गया था और जो 
क्ौरसेनी-प्राइत का पूरा अम्यासी था उससे कुन्दकुन्द बहुत 


(] डॉ० दरबारीलाल कोठिया, न्यायाचाय 


प्रभावित और उस भाषा के प्रकाण्ड पंडित बने होंगे। 
तभी उन्होने शौरसेनी प्राकृत मे विपुल ग्रन्थ रचे । उनका 
तमिल भाषा में रणा “कुरल” एकमात्र उपलब्ध है, जिसे 
तमिलभाषी “पंचमवेद” के रूप में मानते है। कन्दक्न्द के 
उत्तरज्ती शतश आचार्यों ने भी शौरसेनी प्राकृत मे प्रचुर 
ग्रन्थो कीं रचना की है। 

शौरसेनी-प्राकृत साहित्य के निर्माताओं भे आचार्य 
कुन्दकन्द का निस्सदेह मूर्धन्य स्थान है। वे यशस्वी प्राकृत 
साहित्यकार के अतिरिक्त मूल-सघ के गठन-कला के रूप 
में भी इतने प्रभावगाली रहे है कि ग्रन्थप्रशस्तियो, शिला- 
लेखो एवं मूति-लेखनों के सिवाय शस्त्र-प्रवचन के आरभ 
में और मगल-क्रियाओं के अवसर पर “मंगल भगवान्‌ 
वीरो” आदि पाठ्य द्वारा तीर्थंथर महावीर और उनके 
प्रथम गणधर गौतम इन्द्रभूति के पश्चात्‌ उनका भी बड़ी 
श्रद्धा के साथ स्मरण किया जाता है!'। इसमे आधचायें 
कुन्दकुन्द का एक महान्‌ एवं प्रामाणिक आचायें के रूप मे 
सर्वाधिक महत्त्व प्रकट होता तथा उनके धघवल यश की 
प्रचुरता स्थापित होती है । 
समयसार : समयपाहुड : नाम-विमर्श 

इतना प्राथमिक कहने के बाद हम कुन्दकुन्द की 
प्रस्तुत मे विचारणीय कृति के नाभ के सम्बन्ध में कुछ 
विचार करेंगे । 

उनकी इस महत्त्वपूर्ण कृति का मूल नाम समयसार 
है या समय-पाहुड ? मूलग्रन्थय का आलोइन करने पर 
विदित होता है कि इसका मूल नाम “समयपाहुड़” है । 
कुंदकंद ने स्वयं ग्र न्‍्थ के आरम्भ में मंगलाचररा एबं ग्रन्थ- 
प्रतज्ञा गाथा मे समस्त सिद्धान्तों की वन्दना करके 
“सम्यपाहुड ” ग्रन्थ के कथन करने का निर्देश किया हैं 
और ग्रन्थ का समापत्र करते समथ भी उसका इसी नाम 
से समुल्लेख किया है ।' इससे भवगत होता है कि ग्रन्थ- 
कार को इसका मूल नाम “समयपाहुड” (समग्रप्राभृत) 


सभयसार का वाशसिक पृष्ठ 


श्रभिप्रेत है। चैंकि इसमें उन्होंने समय-आत्मा के सार- 
शुद्ध राव का कथन किया है, इससे उसे “समयसार” भी 
कहा जा सकता है | कुन्दकुन्द ने गाथा ४१३ में इसका 
भी उल्लेख किया है ।' किन्तु यहा उन्होंवे “समवपाहुड” 
के वाध्य शुद्ध आत्मा के अपने “समयसार” पद का प्रयोग 
किया है। उत्तरकाल में तो “समयपाहुड” के प्रथम 
व्याद्याकार आचार्य अमृतचन्द्र (दशवीं शताब्दी) के वाच्य 
और वाचक दोनो मे अभेद-विवक्षा (एक मान) करके 
“समयाहुड” (बाचक) को ही “समयसार” (वाच्य) कहा 
है और इसी आधार पर उन्होने श्रपनी व्याख्या के आद्य 
मगल।चरण में “नमःसमयसाराय” आदि कथन द्वारा 
"समयप्तार” का उल्लेख करके उसे नमस्कार किया है" 
और उसे सर्व पदार्थों से भिन्‍त चित्स्वभावरूप भाव (पदार्थ') 
निरूपित किया है तथा वे यहु मानकर भी चले हैं कि 
“समयसार” “समग्रपाहुड” है । तभी वह यह कहते है कि 
“समयसार” की व्यारप्रा के द्वारा ही भेरी अनुभूति की 
परम शुद्धि हो। ऐसा भी नही कि अमृतचन्द्र “समय- 
पाहुड'” नाम से अरुचि रखते हो, क्योकि पहली गाथा की 
व्याख्या में न केवल उसका उन्होंने उल्लेख किया है. अपितु 
उसे “अहंत्प्रवरचनावग्रव” कहकर उसका महत्त्व भी प्रकट 
किया है" । वास्तत्र में उनकी दृष्टि नाम की अपेक्षा उनके 
अथे की ओर अधिक है, क्योकि नाम तो पोदगलिक 
(शब्दात्मक) है और अर्थ चित्स्वभाव शुद्ध आत्मा है । इसी 
कारण उन्हें इस ग्रन्थ को “समयसार' कहने और उसकी 
महिमा गाने मे अपरिमित आनन्द आता है। आगे भी 
उन्होंने गाथाओ पर रचे कलशों और उनकी व्यास्या में 
धसमयसार” नाम का ही निर्देश किया है।'" आवाये 
अपमृतचन्द्र के बाद तो आचार्य जयसेन ने भी अपनी 
तात्पयंवृत्ति (व्याख्या') में “समयस्तार! नाम हो दिया 
है ।'' और “प्र।भुत” का अर्थ “सार” कर के उससे 
उन्होने “शुद्धावस्था” का ग्रहण किया है ।' प० बनारठी 
दास, प० जयचन्द्र आदि हिन्दी टीकाकारों ने भी “समय- 
सार” ताभ को ही ज्यादा अपनाया है। यह नाम इतना 
लोकप्रिय हुआ कि आज भी जन-जन के कंठ पर यही नाम 
विद्यमान है, “समयपरादुड नाम कम । किन्तु ग्रन्थ का 
मूल नाम “समयपाहुड'' हो है, जो ग्रन्थकर्ता अ।० कुन्दकुर्द 


है 
को अतिशय अभीष्ट है । 
समयसार में दाशंनिक दृष्टि 
यद्यपि समयपाहुड अथवा समयसार मूलतः 


आध्यात्मिक कृति है। इसके आचाये कुन्दकुन्द ने आरम्भ 
से लेकर भनन्‍्त तक शुद्ध भात्मा का ही प्रतिपादन किया 
है भौर उप्ती का श्रद्धान, उसी का ज्ञान और उसी को प्राप्त 
कर उसी मे स्थिर होने--रमने पर पूरा बल दिया है ।'! 
यहो कारण है कि उन्होंने मंगलाचरण में अश्हन्तों को 
नमस्कार न करके पूर्ण शुद्ध; अबद्ध और प्रबुद्ध समस्त 
पघ्रिद्धों की बन्दना की है ।' तथापि उसे (शुद्ध आत्मा को ) 
उन्होने दर्शन के द्वारा ही प्रदर्शित किया है। दर्शन का 
प्रयोजन है कि किसी भी वस्तु की सिद्धि प्रमाण के द्वारा 
करता और कून्दकुन्द ने उसमें उस एकत्व-विभक्त शुद्धात्म- 
तत्व की सिद्धि स्पष्टतया रवविभव (युक्ति, अनुभव और 
आमम से प्राप्त ज्ञान) द्वारा करने की घोषणा की है ।'" 
स्वविभव को स्पष्ट करते हुए व्याख्याकारों ने कहा है!" 
कि कुन्दकुन्द का वह सब विभव आगम, तकें, परमगुरूपदेश 
और स्वसंवेदन प्रत्यक्ष है। इसके द्वारा ही उस शुद्ध आत्मा 
को समयसार मे सिद्ध किया गया है । 

आत्मा द्वतवादी उपनिषदों एवं वेदान्त दर्शोन में" भी 
आत्मा को सुनने के लिए श्रुतिवाक्यों, ममन (अनुमान) 
करने के लिए उपपत्तियों (युक्तियों) और स्वयं अनुभव 
करने के लिए स्वानुभव प्रत्यक्ष (निदिध्यासन:) इन तीन 
प्रमाणो को स्वीकार किया है ) उस प्राचीन समय मे किसी 
भी वस्तु की सिद्धि इन प्रमाणों से ही की जाती थी । 
साख्यदशेन में भी अपने तत्वों की सिद्धि के लिए यहो तीन 
प्रमाण माने गये है अतः कृन्दक्‌न्द के द्वारा दर्शेन के 
अंगभूत इन तीन प्रमाणों से उस शुद्ध आत्मा को सिद्ध 
करना स्वाभाविक है । 


समयपाहुड स्वरुच्रिधिरचित नहीं : आगम और युक्तित 
का प्रस्तुतिकरण 

सब से पहले कुन्दकन्द यह स्पष्ट करते है कि मैं उस 
“'पसमयपाहुड ” को कहूंगा, जिसका प्रतिपादन आंगम, श्रुत- 
केवली और केवली के द्वारा किया गया है। इससे वे प्रपने 
“समयपाहुड” को स्वरूचिविरचित न होने तथा श्रुंतंकेवली 
कथित होने के प्रमाण सिद्ध करते हैं। इसके अतिरिक्त 


१ ०, यर्ष डे रे गै कि 9 १ 


“सुयकेवलीभणियं” (श्रुतकेवलीकथितं) यह पद प्रथमा- 
विभक्ति का होते हुए भी हेतुपरक है। यहा वहू “समय- 
पाहुड” की प्रामाणिकता सिद्ध करने के लिए हेतु रूप मे 
प्रयुक्त किया गया है। न्यायशास्त्र में प्रथमा विभक्ति 
वाला पद भी हेतु रूप में स्वीकार किया हुआ है ।' अतः 
इस हेतु रूप पद के द्वारा कन्दकुन्द ने अपने “समयपाहुंड” 
को प्रामाणिक सिद्ध किया है । 

समयसार में दर्शन 

यहां हम कह्पिय ऐसे तथ्य भी प्रस्तुत करेंगे, जिनके 
आध।र पर हम यह ज्ञात करेगे कि समयसार ने आ० 
कुन्दकुन्द ने अनेक स्थलों पर दर्शन के माध्यम से शुद्ध 
आत्मा को प्रदर्शित किया है, वे इस प्रकार है-- 

१. समयसार गाथा ४ मे कुन्दकन्द कहते है कि मैं 
अनुभव, युक्ति और आगमरूप अपने वैभव से उस एकत्व- 
विभक्त शुद्ध आत्मा को दिखाऊगा | यदि दिखाऊ तो उसे 
प्रमाण (सत्य) स्वीकार करना और कही चूक जाऊ तो 
छल नही समझना । यहां उन्होंने शुद्ध श्र/त्मा को दिखाने 
के लिए अनुभव (प्रत्यक्ष), युक्ति (अनुमान) और आगम 
इन तीन प्रमाणों को स्पष्ट स्वीकार किया है । उनके कुछ 
ही उत्तरवर्ती आचार्य ग्रृद्धपिच्छ” और स्वामी समन्तभद्र 
जैसे दाशंनिको ने भी इन्ही तीन प्रमाणो से अर्थ (वस्तु) 
प्ररूपण माना है और उन्हे भ० महात्रीर का उपदेश कहा 
है । कन्दकुन्द के उक्त कथन में स्पष्टतया दर्शन की पुट 
समाविष्ट है और यह तथ्य है कि दर्शन जिना प्रमाण के 
भागे नहीं बढता । 

२. कुन्दकुन्द गाथा ३ में बतलाते है" कि प्रत्येक 
पदार्थ अपने एकपने मे सुन्दर-स्वच्छ अच्छा-भला है और 
इसलिए लोक में सभी पदार्थ सब जगह अपने एकपने को 
प्राप्त होकर सुन्दर बने हुए है। किन्तु उस एकपने के साथ 
दूसरे का बन्ध होने पर झगड़े (विवाद) होते हैं ओर उसकी 
सुंदरता (स्वच्छपना-एकपना) नष्ट हो जाती है। वास्तव 
में मिलावट असुन्दर होती है, जिसे लोक भी पसन्द नही 
करता और अमिलावट (निखालिस-एकपना) सुन्दर होती 
है, जिसे सभी पसन्द करते हैं। यह सभी के अनुभवस्िद्ध 

है। कुन्दकुन्द कहते है कि जब सब पदार्थों का एकत्व ही 
सुन्दर है वो एकत्व-विभक्त आत्मा सुन्दर क्यो नही होगा ? 


अनेकान्त 


३, जब कुन्दकुन्द से किसी दविष्य ने प्रश्न किया कि 
वह एकत्व-विभक्त शुद्ध आत्मा क्‍या है? तो वह उसका 
उत्तर देते हुए कहते है" कि जो न अप्रमत्त है-शअभप्रमत्त 
आदि आयोगी पर्यन्त गुण स्थानों वाला है और न प्रमत्त 
हैं-- भिथ्यादुष्टि आदि प्रमत्त पर्यन्त गुण स्थानों वाला है, 
मात्र ज्ञायक स्वभाव पदार्थ है वही एकत्व--विभक्त शुद्ध 
आत्मा है । उसके ज्ञान, दर्शन और चारित्र का भी उपदेश 
व्यवहारनय से है, निश्वयनय से न ज्ञान है, न चारित्र है 
ओर न दर्शन हैं । वह तो एक शुद्ध अखंड ज्ञायक ही है। 
कुन्दक्न्द का यह गुणस्थान-विभाग और नयविभाग से 
आत्मा का कथन आगम प्रमाण पर आधृत है। 

४. वह शिष्य पुन: प्रश्त करता है कि हमें एकमात्र 
परमार्थ (निश्वयनय) का ही उपदेश दीजिए, व्यवहारनय 
की चर्चा यहाँ (एकत्व-विभक्त शुद्ध आत्मा के प्रदर्शन मे) 
अनावश्यक है, क्योंकि वह परमार्थ का दिग्दर्शक नही है ? 
इसका उत्तर आचार्य कुन्दकुन्द एक उदाहरण पूर्वक देते 
हुए व्यवहारनय को आवश्यकता प्रकट करते है --जंसे 
अनाय॑ (म्लेच्छ) को उसकी म्लेच्छ भाषा के बिना वस्तु 
(अनेकान्त आदि) का स्वरूप समझ।ता आवश्यक है और 
उसकी भाषा! मे बोलकर उसे उसका स्वरूप समझाता शक्‍य 
है, उसी प्रकार ससारी जीव] को व्यवहारनय के बिना 
एकत्व-विभक्त शुद्ध आत्मा का स्वरूप समझाना भी अशक्य 
है, इसलिए उसकी आवरथकता है । सबे+दित है कि पानी 
पीने के लिए लोटा ग्लास, कटोरी आदि पात्रों को आवब- 
एयकया रहती है और पानी पी लेने के बाद उनकी 
आवश्यकता नही रहती । यहा कुन्दकुन्द ने अनुमान के एक 
अवयव उदाहरण को स्वीकार कर स्पष्टतया दर्शन का 
समावेश किया है । 

५. यो तो अध्यात्म मे निश्चयनय और व्यवह्यारतय 
दोनों को यथ[स्थान मद्दत्त्व प्राप्त है किन्तु अमुक अवस्था 
तक व्यवहार ग्राह्म होते हुए भी उसके बाद वह छूट जाता 
है या छोड दिया जाता है। निश्चयनय उपादेय है। 
व्यवहार जहाँ अभृतार्थे है वहां निश्चयनय भूतार्थ है । इस 
भूता्थे का आश्रय लेने से वरतुत: जीव सम्यर्दृष्टि होता 
है । आचार्य कुन्दकुन्द ने गाथा ११ व १२ में यही सब 
प्रतिपादन किया है । यहां भी उनका स्यादवाद समाहित 
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है, जो तीथंकरों का उपदेश है | यहां हम आचायें अमृतचनद्र 
द्वारा व्याख्या (गाथा १२) मे उद्धुत एक प्राचीन गाथा 
को देने का लोभ संवरण नहीं कर सकते; यह इसे 
प्रकार है-- 

जह जिणमय॑ पवज्जह ता मा ववहास्--णिच्छए मुश्रह । 
एक्केण विणा छिज्जद तित्थं अण्णेंग उण तच्च ॥ 

“यदि जिनमत की प्रवृत्ति चाहते हो, तो व्यवहार और 
निश्चय दोनों को मत छोडो | व्यवहार को छोड देने पर 
तीर्थ का उच्छेद हो जावेगा और निश्चय को छोड़ देने पर 
तत्त्व (स्वरूग) का नाश हो जावेगा | अत: दोनो नय 
सम्यक्‌ हैं और ग्राह्म है ।' 

६. यथार्थ में नयो के द्वारा वस्तु को समझना और 
समभाता भी दर्शनशास्त्र का विषय है। आचार्य गृरद्धापच्छ 
ने “प्रमाणन रधिगमः” (त० सु० १-६) द्वारा स्पष्ट 
बतलाया है कि जहा प्रमाण वस्तु को जानने व। साधन है 
वहा नये भी उसे जानने का साधन हु और इसलिए 
प्रमाण और नय दोनों को न्याय कहा गया है।' दोनो में 
अन्तर यही हं॑ कि प्रमाण अख़ड वस्तु (धर्मों) को ग्रहण 
करता है और नय्य उसके अशो (धर्मो) को विषय करता 
है ! अत. कुन्दकुन्द का निश्च॥ ओर व्यवहार नयो द्वारा 
विवेचन दाशेनिक दृष्टि को प्रदर्शित करता है। वे कहते 
है कि व्यवह्ारनय तो जीव और देह को एक कहता है । पर 
निएचयनय कहता है कि जीव और देह य दोनों कभी एक 
पदार्थ नही हो सकते ।** 

७. शिष्य पूछता है कि आत्मा म कमंबद्ध-स्पृष्ट है 
या अबद-स्पृष्ट है ? इसका कुन्दकुन्द ने नय० विभाग से 
उत्तर देते है” कि जीव मे कर्म बद्ध (जीव के प्रदेशों के 
साथ बधा हुआ) है और सयोग होने से स्पृष्ट (लगा हुम्ना ) 
है, ऐसा व्यवहारनतय कहता है तथा जीव म॑ कर्म न बंधा 
हुआ है; ऐसा शुद्ध नय बतलाता है। यहा भी कुन्दकुन्द 
शिष्य के प्रश्न का समाधान नय-विभाग (स्थादूबाद-सरणि) 
से देते हैं। उनसे उनकी यहां भी दाशेनिकता स्पष्ट विदित 
होती है। इसके सिवाय एक महत्त्वपूर्ण बात वे यह कहते 
हैं कि ' जीव मे कर्म बध हुए हैं और नही बंधे हुए है, 
ये दोनों एक-एक पक्ष (नयदुष्टियां) है किन्तु जो इन दोनों 


पक्षों से अतीत (रहित) है वही समयसार (शुद्ध आत्म- 
तत्त्व) है । 


८. कुन्कुन्द भेदविज्ञान की सिद्धि करते हुए कहते हैं'” 
उपयोग में उपयोग है, 'क्रोधादिक में उपयोग नही है, 
वास्तव में क्रोध में ही क्रोध है, उपयोग मे क्रोष नही है। 
आठ प्रकार के कर्मों में तथा शरीर आदि नौ कर्मों मे भी 
उपयोग नही है और उपयोग में कं तथा नौकम भी नही 
है । जिस काल में ऐसा यथार्थ ज्ञान होता है उस काल में 
उपयोगस्वरूप शुद्ध आत्मा उपयोग के सिवाय अन्य कुछ भी 
भाव नहीं करता। ऐसा भेदविज्ञान ही अभिननन्‍दनीय है 
और इस भेदविज्ञान से ही उसी प्रकार शुद्ध आत्मा की 
उपलब्धि होती है जिस प्रकार अग्नि से तपा हुआ भी 
सोना अपने स्वर्ण स्वभाव को नही छोडता | ज्ञानी जीव भी 
कर्मोदिय से तप्त होने वर भी अपने ज्ञानस्वभाव की नही 
छोडता । सच तो यह है कि जीव शुद्ध को जानेगा तो 
शुद्ध की ही उपलब्धि होगी और यदि वह शुद्ध को जानता 
है तो उसे शुद्ध आत्मा की ही प्राप्ति होगी । यद और 
आगे जितना और जो भी कुन्दकुन्द का चिन्तन है वह सब 
दर्शन है--5शनशास्त्र हे । 

६. शिष्य प्रश्न करता है कि बन्ध कंसे टूटता है? 
कुन्दकुन्द इसका उत्तर देते हुए कहते है'' कि बन्ध न तो 
उसके स्वरूप ज्ञान से टूटता है और न उसकी चिन्ता करने 
से वह नष्ट होता है । अपितु ज॑ंसे बन्धत में बछ्या हुआ 
पुरुष उस बन्धन को तोड़ कर ही मुक्त होता है। उसी 
प्रकार जीव भी कर्म के बन्धत को छेद कर ही मुक्ति प्राप्त 
करता है । यहां उन्होने आचरण पर पूर। बल दिया है। 


१०. आत्मा के कतृ त्व को लेकर श्रमणो में अनेक 
मत प्रचलित थे । उन सब की आलोचना कुन्दकुन्द ने 
गाथा ३२१, ३२२ और ३२३ में की है और कहा है ।क्र 
ऐसा मानने पर लोक और श्रमणों के कथन में क्‍या भेद 
रहेगा ? लोक बिष्णु को कर्ता मानते है ओर श्रमण गब्रात्मा 
को । और इस प्रकार दौनो से ही मोक्ष सम्भव नही । 
कर्म कतृ त्व मानने पर सांख्य मत के प्रसग का दोष देकर 
सांख्य मत को भी उन्होने प्रदर्शित किया है ।' कहा है कि 
“तेसि पयडी कुव्वइ अप्पा य अकारया सब्वे ।”--प्रकृति: 
कर्त्री पुरूषस्तु अकर्ता-प्रकृति कर्त्री है और पुरुष (आत्मा) 
अकर्ता है। कई मतो का और भी कुन्दकुन्द ने दिग्दर्शन 
कराया है | इसी प्रकरण में वे पुन: सांख्यमत को दिखाते 
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हुए कहते हैं” कि जो करता है वह वेदन नही करता--- 
भोगता नही है। क्षणिकवादी बौद्धों का भी मत देते है'' कि 
“अन्य (क्षण) करता है और अन्य (क्षण) भोगता है। 
“ऐसे लोगों को क्‍या कहा जाय ? उन्हे सत्य के परे ही 
जानना चाहिए । 

इस प्रकार समयसार में जहां एक अध्यात्म-पृष्ठ है 
वहां हम दूसरा दाश॑निक पृष्ठ भी देखते हैं | वस्तुत. बिना 
दर्शन के आध्यात्म को न समझा जा सकता है और न उसे 
प्राप्त किया जा सकता है। 


पझ्रनेकॉम्स 


इन्दक्न्द का चिन्तन समयसार में इतना गाढ़ां 
हो गया है और लगता है कि इसे उन्होंने जीवन के अन्त 
में तब बनाया है जब वे इसके पूर्व कई प्रन्थ रच चुके थे 
और समकालीन दाशंनिक मान्यताओं को अच्छी तरह 
अम्यस्त कर चुके थे । तभी वे इसमे अपने समग्र मुननि- 
जीवन और आगमाभ्यास से अजित अनुभव को अस्खलित 
भाव से विन्यास कर सके। यह नि.सन्देह अमृत-कलश है। 
ओ शान्ति: । 


सन्दर्भ सूची :-- 


१. वन्डों विभुभुवि न क॑ रिह कौण्डकुन्द.कुन्दप्र भा-प्रणयि- 
कीति-विभूषिताशः । 
यश्चारूचा रण-क रा म्बुज-चंच रीककश्च के श्रुतस्य भरते 


प्रयतः प्रतिष्ठाम्‌ ॥ 
श्रवणवेलयोला, चन्द्रगिरि-शिलालेख । 


32002: कोण्डकुन्दो यतीनद्र: 
रजोभिरस्पृष्टतमत्वमन्तर्बाह्य 5पि संव्यंजयितु यती शः । 
रजः पद भूमितल विहाय चचार मन्ये चतुरगुल सः ॥ 
-+अबणवेलगोला, विन्ध्यगिरि-शिलालेख , 
२. डॉ० दरबारीलाल कोठिया, “आचार्य कुन्दकुन्द का 
प्राकृत वागपसय और उनकी देन” शीषंक लेख, “ज॑न- 
दर्शन ओर प्रमाणशास्त्रपरिशीलन”--० २४ से ३०, 
बी० से० म० ट्रस्ट । 
३. मंगल भगवान्‌ वीरो मंगल ग्रोतमो गणी। 
मंगल कुन्दकुन्दायों जैनधर्मोडस्तु मंगल ॥ 
शास्त्रप्रवचन का मंगलाचरणपद्च । 
४. वदिसु सब्वसिद्धे भर वमचलमणोवर्म गइ पत्ते । 
वोच्छामि समययाहुलमिणमों सुयकेवली भणिय ॥ 
-+समयपा० गा०--१ । 
५. जो समयपाहुडमिणं पढिदृण य अत्यतच्चदो णाऊ। 
भत्थेढठाही चेया सो होही उत्तम सोक्ख ॥ 
>+वेही गा० ४१५ । 
६. पार्खडीलिंगेसु व गिहलिगेसु व बहुप्पयारेसु। 
कुब्बंति जे ममत्त तेहि ण णाय समयसार ॥ 
वही, गा० ४१३॥ 
७. नमः समयसाराय स्वानुभृत्या चकासते। 
विट्स्वभावाय भावाय सर्वभावान्तरच्छिदे ॥ 
“अमृतचन्द्र, आत्मस्याति, मंगला० पद्य-१ । 


८. वही, मगला० पद्य ३। 
है; कक 25०३१ समयप्र '।शकस्प प्रभताह्वुस्पाहंत्प्रवत्नना- 
वयवम्य स्वपरयों रनादिमोहप्रटाणाय भाववाचा द्रव्य- 


वाचा च परिभाषणमुपक्रम्यते ।/ 
बही, गाथा २ की व्याख्या । 


१०. “* “ ““' “न खलू समयसारादुत्तर किचिदस्ति/ 
>-वही, कलश २४४, समयपाहुड गा० ४१३, ४१४ 


की आत्मख्याति । हि 
११, वीतराग जिन नत्वा ज्ञानानन्दकमम्पदम्‌ । 


वक्ष्ये समधसारन्‍य पृत्ति तात्ययंसज्ञिकाम्‌ ॥ 
--अं'सेन, तान्पयंबृत्ति, गा०-१, मगला० । 
१२. “प्राभूत सार सार; शुद्धावस्था, 
समयस्यात्मनः प्राभूत सममप्राभुत। 
--बही, ता० बु० गा०-१, व्याख्या । 
१३, स० पा० गा० ४१०, ४११। 
१४. वही, गा ०-१ । 
१५. वही, गा०-५ | 
१६, जयसेन, ता० बु० गा-५। 
१७, श्रोतव्य श्रुतिवाक्येश्थों मनूतव्यश्चोपपत्तिभि:। 
मत्वा च सतत ध्येथष एते दर्शनहेतवः ॥ 
“आत्मा वा5 रे श्रोतब्यों मन्‍्तव्यो निदिध्यासतब्य:” 
-उपनिषदुवाक्य । 
१८. दृष्टमनुमानमाप्ततचन च सर्वप्रमाणसिद्धत्वात्‌ । 
जिविध प्रमाणमिष्टं प्रमेबसिद्धि: श्रमाणाद्धि ॥ 
-ईर्ईवरकृष्ण, साख्यका० ४। 
१६, अनन्तदीय॑, प्रमेपरत्नमाला १-१ । 


२०. “मतिश्रुतावधिमनःपग्रयकेवलानि ज्ञानम्‌ तत्प्रमाणे, 
(शेष पृ० २७ पर) 


आगम-तुल्य ग्रन्थों की प्रामाणिकता का मल्यांकन 


वर्तमान वैज्ञानिक युग की यह विशेषता है कि इसमें 
विभिन्‍न भौतिक व आध्यात्मिक तथ्यो और घटनाओं की 
'गैद्धिक परीक्षा के साथ प्रायोगिक साक्ष्य के आधार पर 
भी व्याख्या करने का प्रयत्न होता है। दोनों प्रकार के 
सपोषण से आस्था बलवतो होती है | वैज्ञानिक मस्तिष्क 
दाशंतिक या सन्त की स्वानुभूति, दिव्यद॒ष्टि या मात्र 
बौद्धिक व्याख्या से सतुष्ट नहीं होता | इसीलिए वह 
प्राचोन शास्त्रों, शब्द या वेद की प्रमाणता की धारणा 
की भी परीक्षा करता है। जन शास्त्रों मे प्राचीन श्रुत की 
प्रमाणता के दो कारण दिये है . (१) सर्वेज्ञ, गणधर, उनके 
शिष्य-प्रशिष्यों द्वारा रचना और (२) शास्त्र वणित तथ्यों 
के लिये वाघक प्रमाणों का अभाव । इस आधार पर जब 
अनेक शास्त्रीय विवरणों का आधुनिक वैज्ञानिक दृष्टि से 
अध्ययन किया जाता है, तब मुनिश्री नदिघोष विजय' के 
अनुसार भी स्पष्ट भिन्‍नतायें दिखाई|पडती है। अनेक साधु, 
विद्वान, परपरापोषक और प्रबुद्धजनन इन भिन्‍्नताओ के 
समाधान में दो प्रकार के दृष्टिकोण अपनाते है : 


(अ) वज्ञानिक दुष्टिकोंरा के अनुमार ज्ञान का प्रवाह 
वर्धमान होता है। फलत: प्राचीन वर्णनो में भिन्‍नता ज्ञान 
के विकास-पथ को निरूपित करती है। वे प्राचीन शास्त्रो 
को इस विकास पथ के एक मील का पत्थर मानकर इन्हे 
ऐतिहासिक परिप्रेक्ष्य मे स्वीकृत करते है । इससे वे अपनी 
बोद्धिक प्राप्ति का मृल्याकन भी करते है। 


(ब) परंपरा पोषक दृष्टिकोण के अनुसार समस्त 
ज्ञान सवेज्ञ, गणघरों एव आरातीय आचार्यों के शास्त्रों मे 
निरूपित है। वह शाश्वत माना जाता है। इस दृष्टि- 
कोण मे ज्ञान की प्रवाहरूपता एवं विकास प्रक्रिया को 
स्थान प्राप्त नही है। इसलिये जब विभिन्‍न विवरणो, 
तथ्यो ओर उनकी व्याख्याओं में आधुनिक ज्ञान के परिप्रेक्ष्य 
में भिन्‍नता परिलक्षित होती है, तब इस कोर के अनुसर्ता 


डा० एन०एल० जैन, जन केरद्र, रीवां म०प्र० 


विज्ञान की निरन्तर परिवतंनीयदा एवं शास्त्रीय अपरि- 
वतंनीयता की चर्चा उठ,कर परपरापोषण को महत्त्व देते 
है । यह प्रयत्न अवश्य फिया जाता है ।क इन व्याख्याओं 
से अधिकाधिक सगतता आवे चाहे इसके लिये कुछ खी च- 
तान ही क्यों न करनी पडे । अनक विद्वानों को यह धारणा 
सभवत: उन्हे अरुचिकर प्रतीत होगी कि अगन्साहित्य का 
विषय युगानुस।र परिवर्तित होता रहता है । साथ ही, 
पोषण का अर्थ केवल सरक्षण ही नही, सवर्धन भी होता 
है । जन शास्त्रों के काकदुष्टीय अध्ययन से ज्ञात होता है 
कि शास्त्रीय आचार-विचार की मान्यताये नवमी दशमी 
सदी तक विकसित होती रही है । इसके बाद इन्हे स्थिर 
एवं अपरिवतंनीय क्यो मान लिया गया, यह शोघनीय 
है । शास्त्री' का मत है कि परपरापोषक वृत्ति का कारण 
सभवत: प्रतिभा की कमी तथा राजनीतिक अस्थिरता माना 
जा सकता है। एापभीरुता भी इसका एक सभावित 
कारण हो सकती है। इस स्थिति ने समग्र भारतीय परि- 
वेश को प्रभावित किया है । 


शास्त्री' ने आरातोय आचार्यो को श्रुतधन, सारस्वत, 
प्रबुद्ध, परंपरापोषक एवं आचार्यतुल्य कोटियो में वर्गीकृत 
किया है । इनमे प्रथम तीन कोटियो के प्रमुख आचार्यो के 
ग्रन्थों का अध्ययन करने पर स्पष्ट होता है कि प्रत्येक 
आचाये ने अपने युग मे परपरागत मान्यताओ में युगानु- 
रूप नाम, भेद, अर्थ और व्याध्याओ में परिवर्धन, सशोधन 
तथा बिलोपन कर स्वतत्र चिन्तन का परिचय दिया है। 
इनके समय मे ज्ञानप्रवाह गतिमान्‌ रहा है। इस गतिमत्ता 
ने भी हमे आध्यात्मिक, सांस्कृतिक, ऐतिहासिक एवं राज- 
नीतिक दृष्टि से गरिमा प्रदान की है । हम चाहते हैं कि 
इसी का आलंबन लेकर नया युग और भी गरिमा प्राप्त 
करे। इसके लिये मात्र परंपरापोषण की दृष्टि से हमे 
ऊपर उठाना होगा । आवचार्यों की प्रथम तीन को्टियों की 


१४, छर्च ४१, कि० 


प्रवत्ति का अनुसरण करना होगा । उपाध्याय अमर मुनि 
ने भी इस समस्या पर मंथन कर ऐसी धारशा प्रस्तुत की 
है । हम इस लेख में कुछ शास्त्रीय मन्तव्य प्रकाशित कर 
रहे है जिससे यही मन्तव्य सिद्ध होता है। 


आचार्यों और ग्रन्थों की प्रामाणिकता 

हमने जिनसेन के 'सर्वज्ञोक्त्यनुवादिन. के रूप में 
आचार्यों द्वारा प्रणीत ग्रन्थों को प्रामाणिकता की घारणा 
स्थिर की है।' पर जब विद्वज्जन इनका समुचित ओर 
सूक्ष्म विश्लेषण करते है, तो इस धारणा मे सनन्‍्देह उत्पन्न 
होता है एवं संदेह लिवारक धारणाओ के लिये प्रेरणा 
मिलती है। 


सवेप्रथम हम महावीर की परंपरा पर ही विचार 
करें। हमे विभिन्‍न स्रोतों से महावीर निर्वाण के पश्चात्‌ 
६०३ वर्षों की ग्राचार्य परंपरा प्राप्त होती है ।" इसमे कम- 
से-कम चार विसंगतियां पाई जाती है। दो का समाध/न 
जंबूद्दी पप्रज्मप्ति से होता है, पर अन्य दो यथावत्‌ बरो 
हुई हैं : 

(१) महागीर के प्रमुख उत्त राधिकार्र गौतम गणघर 
हुए । उसके बाद और जबूस्वामी के वीच मे लोहाय॑ और 
सुधर्मा स्वामी के नाम भी आते है। यह तो अच्छा रहा 
कि जंबूद्वीपप्रज्ञप्ति मे स्पष्ट रूप से सुधर्मा स्वामी और 
लोहायें को अभिन्‍त बनाकर यह विसतति दूर की और 
तीन ही केवली रहे । 

(४) पाँच श्रुतकेवलियों के नामों भे भो अवर है । 
पहले ही श्रुत+ वली कही ““नन्दी' है तो कही “विष्ण' कहे 
गये है । इन्हें विष्णुतन्दि मानकर समाधान किया गया है। 

(#) घबला मे सुभद्र, यशोभद्र, भद्बबाहु एवं लोहा- 
चाय को केवल एक आवचारांगघारी माना गधा है जबकि 
प्राकृत पद्टावली में इन्हें क्रशः १०, €, ८ अंगधारी 
माना है। इस प्रकार इन चार श्राचार्यों की योग्यता 
विवादग्रस्त है । 

(९) ६८३ वर्ष की महावीर परंपरा में एकांगधारी 
पुष्पदंत-भूतबलि सहित पांच आचार्यों (११८ वर्ष) को 
समाहित किया गया है और कही उन्हें छोडकर ही ६८३ 
वर्ष की परपरा दी गई है जैसा सारिणी १ से स्पष्ट है । 


मनेकन्से 


एक सूची में १०, ६, ८ अगधारियों के नाम ही नही हैं। 
सारिणी १ धवला और प्राक्ृत पट्टावली की ६८३ 


वर्ष-परंपरा 
धवला परंपरा प्राकृत पट्टावली 
परंपरा 
३ केवली ६२ वर्ष. ६२ वर्ष 
४ श्रुतकेवली १०० , (६०० ,, 
११ दशपू्वधारी शै०३े , शैैपरे ,, 
५ एकादर्शांगघारी २२० ,, १२३ ,, 


४ १०, ६, ८ अगधारी --- ६७ ,, 

४ एकांगधा री ११८ ,, (पाँच 
नानिना पता एकांगघारोी ) 
द्परे श्णरे 

फलतः आचार्यों की परपरा मे ही नाम, योग्यता और 
कार्यकाल में भिन्‍नता है। यह परपरा महावीर-उत्त र 
कालीन है। महावीर ने विभिन्‍्त युग में आचार्थों के लिए 
भिन्‍न-भिन्‍न परंपरा के लेखन की दिव्य ध्वनि विकीर्ण न 
की होगी । श्राधुनिक दृष्टि से इन विसगतियो के दो 
कारण संभव है: 

(अ) प्राचीन समय के विभिन्‍न आचार्यो श्रोर उनके 
साहित्य के संचरण एवं प्रसारण की व्यबस्था और प्रक्रिया 
का अभाव | 

(ब) उपलब्ध, प्रत्यक्ष, अपूर्ण या परोक्ष सूचनाओं के 
आधार पर परंपरा पोषण का प्रयत्न । 

नंगे युग मे ही कारण प्रमाणिकता में प्रश्नचिद्न लगाते 
है। फिर, यह प्रश्न तो रह ही जाता है कि कोन सी सूची 
प्रमाण है ? 

मूलाचार' के अनुसार, आाचाय॑े शिष्यानुग्रह, धर्म एवं 
मर्यादाओं का उपदेश, संत्र-प्रवतेन एवं गण-परिरक्षण का 
काये करते है , अंतिम दो कार्यों के लिये एतिहासिक एवं 
जीवन परंपरा का गुंथन आवश्यक है। पर आरम्भ के 
प्राय: सभी प्रमुख आचारयों का जीवनवृत्त अनुमानतः: ही 
निष्कषित है । आत्म-हितैबियो के लिये इसका महृत्त्व न 
भी माना जावे, तो भी परंपरा या ज्ञानविकास की ऋमिक 
घारा और उसके तुलनात्मक अध्ययन के लिये यह अत्यंत 
महत्त्वपूर्ण है। प्राचीन भारतीय संस्क्रृति में इस इतिहास- 


ग्रागम-तुल्य प्रभ्यों की प्रामारिकता का धृल्यांकत 


निरपेक्षता की शक्ति को गुण माना जाय या दोष--बह 
विचारणीय है । एक ओर हमें अज्ञात कुलशीलस्य, वासो 
देयो न कस्यचित्‌' की सूक्ति पढ़ाई जाती है, दूसरी ओर 
हमे ऐसे ही सभी आचार्यों को प्रमाण मानने की धारणा 
दी जाती है।यह ऑर ऐसी ही अन्य परस्पर-विरोधी 
मान्यताओं ने हमारी बहुत हानि की है। उदाहरणार्थ, 
शास्त्री' द्वारा समीक्षित विभिन्‍न आचार्यों के काल-विचार 
के आधार पर प्राय: सभी प्राचीन आचार्य समसामयिक 
सिद्ध होते है : 


१. गुणधर ११४ ई० पू० -- न 

२. धरसेन ५०-१०० ई० प्रथम सदी सोराष्ट्र, महा राष्ट्र 

३. पुष्पदत ६०-१०६ ई० .,, आ्राध्र, महा राष्ट्र 

४. भूतबलि ७६-१३६ ई० १-२ सदी आछ्न 

५. कृदकूद (५१-१६५६ई० (१-२ मंदी तमिलनाडु 

६. उमास्वाति १००-१८० ई० २ सदी न 

७. वट्टुकेर नजर प्रथम सदी | 

८. शिवाय॑ ा न मथुरा 

€. स्वामिकुमार -- २-३ सदी गुजरात 
(कातिकेय) 


इनमें गुणघर, धरसेन, पुष्पदत और भूतबलि का पूर्वा- 
पर्य और समय तो पर्याप्त यथार्थता से अनुमानित होता 
है। पर कुंदकंद और उमास्वाति के समय पर पर्याप्त 
चर्चायें मिलती है। यदि इन्हें महावीर के ६५३ वर्ष बाद ही 
मानें, तो इनमे से कोई भी आचार्य दूसरी सदी का पूवे- 
वर्ती नहीं हो सकता (६८३-५२७-०१५६ ई०)। इन्हे 
गुर शिष्य मातने मे भी अनेक बाधक तक है; 

() उमास्वाति की बारह भावनाओं के नाम व क्रम 
कुंदकुंद से भिन्‍न है । 

(४) उमास्वाति ने वट्ठकेर के पंचाचार और शिवाय 
के चतुराचार को सम्पक्‌ रत्लत्रय में परिवधित किया। 
उन्होने तप और वीय॑ को चरित्र मे ही अन्तर्भूत माना । 

(॥) कुंदकुंद के एकार्थी पांच अस्तिकाय. छह द्रव्य, 
सात तत्व और नी पदार्थों की विविधा को दूर कर उन्होने 
सात तत्बों की मान्यता को प्रतिष्ठित किया | 

(१) उमास्वाति ने अद्व॑तबाद या निश्चय-ब्यवहार 
बृष्टियों की वरीवता पर भाध्यश्य थात्र रख । 


१४ 


(४) उमास्वाति ने ज्ञान को प्रमाण बनाकर जैन 
विद्याओं में सर्वप्रथम प्रमाणवाद का समावेश किया । 

((श) उमास्वाति ने श्रावकाचार के अन्तर्गत ग्यारह 
प्रतिधाओ पर मौन रखा । संभवत: इसमे उन्हें पुनरावृत्ति 
लगी हो। 

शिष्यता से मार्गानुसारिता अपेक्षित है। परंतु लगता 
है कि उमास्वाति श्रतिभा के धनी थे। उन्होंने तत्कालीन 
समग्र साहित्य म व्याप्त चर्चाओ की विविधता देखकर 
अपना स्वयं का मत वनाया था । यही दृष्टिकोण वर्तमान 
में अपेक्षित है । 

उमास्वाति के समान अन्य आचार्यों ने भी सामयिक 
समस्याओं के समाधान की दृष्टि से परंपरागत मान्यताओं 
में संयोजन एवं परिवर्धन आदि किये है। इसलिये घामभिक 
ग्रथो में प्रतिपादित सिद्धांत, चर्चायें या मान्यताये अपरि- 
वर्तनीय है, ऐसी मान्यता तक समत नही लगती । विभिन्‍न 
यूगो के ग्रंथों को देखने से ज्ञात होता है कि अहिसादि पांच 
नीतिगत सिद्धांतों की परंपरा भी महावीर-युग से ही चली 
है | इसके पूर्व भगवान्‌ रिषभ की बत्रियाम (समत्व, सत्य 
स्वायत्तता) एबं प.श्वेनाथ की चतुर्याम परपरा भी ॥९ 
महावीर ने ही अचैलकत्व तो प्रतिष्ठित किया । महावीर 
ने युग के अनुरूप अनेक परिव्धंत कर परंपरा को व्यापक 
बनाया । व्यापकीक रण की प्रक्रिया को भी परंपरापोषण 
ही माना जाना चाहिये। ग्यूपरि आज के अनेक विद्वान्‌ इस 
निष्कष से सडमत नही प्रतीत होते पर परपराये तो परि- 
वधित और विकसित होकर ही जीवन्त रहती है। वस्तुत: 
देखा जाय, ता जो लोग मूल आम्नाय जैसी शब्दावली 
का प्रयंग करते हैं, उसका विद्वान जगत के लिये कोई अर्थ 
ही नहीं है। वीसबी सदी मे इस शब्द को सही परिभाषा 
देना ही कठिन है ? भ> रिषभ को मूल मात्रा जाय या 
भ्र० महावीर को ? इम शब्द को व्युत्पत्ति स्वय यह प्रदर्शित 
करती है कि यह व्यापकीकरण की प्रक्रिया के प्रति अनुदार 
है | हा बीसवी सदी के कुछ लेखक समन्वय की थोड़ी 
बहुत सभावना को अवश्य स्वीकार करने लगे हैं। 
सेद्धान्तिक मान्यताओं में संशोधन और उनकी 


स्वीकृति 
उपरोक्त तथा अन्य अनेक तथ्यों से यहू पता चलता है 
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कि समय-समय पर हमने अपनी पूर्वंगत अनेक सैद्धान्तिक 
मान्यताओं के संशोधनों को स्वीकृत क्रिया है जिसमे कुछ 
निम्न है: 

(3) हमने विभिन्‍न तीर्थंकरो के युग में प्रचलित 
त्रियाप, चतुर्याम और पचयाम धर्म के परिवधेन को 
स्वीकृत किया । 

(0) हमने विभिन्‍न आचारयों के पचाचा र, चतुराचार 
एवं रत्नत्रय के क्रमश: न्‍्यूनीकरण को स्वीकृत किया | 

(7) हमने प्रवाह्ममान (परंपरागत) भौर अनुवाह्म 
मान (सव्धित) उपदेशो को भी हमने मान्यता दी ।* 

(ए) अकलक ओर अनुगेग द्वार सूत्र ने लौकिक 
संगति बैठने के लिये प्रत्यक्ष के दो भेद कर दिये जिनके 
विरोधी अथ है : लोकिक और परारमाथिक। इन्हे भी 
हमने स्वीकृत किया और यह अब सिद्ध न्त है ।* 

(५) न्याय विद्या में प्रमाण शब्द महत्वपूर्ण है । 
इमकी चर्चा के बदले उमास्वातिवृर्वे साहित्य में ज्ञान और 
उसके सम्यक्त्व या मिथ्यात्त की ही चर्चा है। प्रमाण 
शब्द को परिभाषा भी। 'ज्ञान प्रमाण से लेकर अनेक 
बार परिवधित हुई है । इसका दर्णन द्विवेदी ने दिया है ।* 

(९) हमने अधंफा तक और यापनीय आच'यों को 
अपने गर्भ मे समाहित किया जिन है सिद्धान्त तथाकथिद 
मूल परपरा से अनेक बातो में भिन्न पाये जाते है । 

ये तो सैद्धान्तिक परिवर्धनों की सूचनाये है । ये हमारे 
धर्म के आधारभूत तत्व रहे है इन परिवर्धनो क परिप्रेक्ष्य 
में हमारी शास्त्रीय म/न्यताओं की अपरिवतेनीयता का तक 
कितना संगत है, यह वतिचारणीय है । मुनिश्नी" ने इस 
समस्या के समाधान के लिये शास्त्र और ग्रन्थ की स्पष्ट 
परिभाषा बताई है, उनके अनुमार केवल अध्यात्म विद्या 
ही शास्त्र है जो अपरिवर्तवीय है, उनमे विद्यमान अन्य 
वर्णन प्रन्थ की सीमा में आते है और वे परिवर्धनीय हो 
सकते है । 
शास्त्रों में पूर्वापर विरोध : 

शास्त्रों की प्रमाणता के लिए पूर्वापर-विरोध का 
अभाव भी एक प्रमुख बौद्धिक कारण माना जाता है। 
पर यह देखा गया है कि अनेक शास्त्रों के अनेक सैद्धान्तिक 


झलेकास्त 


विवरणों में परस्पर बविरोध तो है ही, एक ही शांखा के 
विवरणों मे भी विसंगतियां पाई जाती हैं। परंपरापोषी 
ढीकाकारों ने ऐसे विरोधी उपदेशों को भरी ग्राह्म बताया 
है । यह तो उन्होंने स्वीकृत किया है कि विरोधी या भिन्‍न 
मतो में से एक ही सत्य होगा पर ॒बीरसेन, वसुनदि जैसे 
टीकाकार और छल्यस्थों मे सत्यासत्य निर्णय की विवेक 
क्षमता कहाँ ?” इन विरोधी विवरणों की ओर अनेट 
विद्वानों का ध्यान आकृष्ट हुआ है । 

सबसे पहले हम मूल ग्रन्थों के विषय में हो सोचे । 
सारणी २ से ज्ञात होता है कि कषायप्राभृत, मुलाचार एव 
कुन्द॥नद साहित्य के भिन्‍न-भिन्‍त टीकाकारों ते तत्तत्‌ 
ग्रन्थों में सूत्र यो गाथा की सखयाओ में एकरूपता ही नहीं 
पाई । इसके अनेक रूप में समाधान दिए जाते हैं। इस 
भिन्‍तता का सद॒भाव ही इनकी प्रामाणिकता की जांच के 
लिए प्रेरित करता है। ये अतिरिक्त गाथाएँ कैसे आईं ? 
क्यों हमने -- 

सारणी २: कुछ मुलग्रन्थों की गाथा/सूत्र संख्या ५ 


ग्रन्थ गाथा सख्या गाथा सख्या 
प्रथम टीकाकार द्वितीय टीकाकार 
१ कमायपाहुड +्घ० २३४ (जयधवला) 
२. कसाय पाहुड्चूगि ८५००० श्नोक ७००० ,, 
(ति.१.) 

३. सत्पुरूपणासूत्र १७७ 0०० 
४, मुलाचार १२५२ (वसुनंदि) १४०६(मघचद्र ) 
५. समयसार ४१५ अमृतचंद्र “४५ जयसेन 
६. पच्ाास्तिकाय १७३ न १६९१ ड़ 
७ प्रवचचननसार २७५  + ३१७ » 


इनको भी प्रामाणिक मान लिया ? यही नहीं, इन 
ग्रन्थों मे अनेक गाथाओं का पुनरावतंत है जो प्रन्थनिर्माण 
प्रक्रिया से पूर्व परम्परागत मानी जाती है। ये सधघभेद से 
पुर्व को होने के कारण अनेक श्वेताबर ग्रथों मे भी पाई 
जाती हैं। गाथाओ का यह अन्तर अन्यौन्य चिरोध तो ४ 
माना हो जावेगा । कुन्दकुन्द साहित्य के विषय में तो यह 
और भी अचरजका री है कि दोनों टीकाकार लगभग १०० 
वर्ष के अन्तराल में ही उत्तन्‍्न हुए । 

(शेष पृ० २८ पर) 


आगम के मूल रूपों में फेर-बदल घातक है 
. (] पद्मचन्द्र शास्त्री, संपादक 'अनेकान्त' 


निवेदन :-- 

एक श्रोर जब मुसलमानों के कुरान को स्थिति बही है, जो पहिले थी शोर श्रागे बसी ही रहेगी जैसी 
प्राज है। उसके ज्ञेर-ज़बर, सीन-स्वाद, अलिफ-ऐन और तोय-ते में कहीं कोई फर्क नहीं ग्राया । हिन्दुओ्नों के बेद भी 
वे प्रौर बसे ही प्रामाणिक हैं जंतते थे । तब दूसरी श्रोर कुछ जंनों ने आगसों में गलत शब्द रूपों फे मिश्चित होने की 
(ह्रामक) बात को प्रवारित कर आगम भाषा के सही ज्ञान के विना ही, ना समझी में आगमों के संशोधन का उप- 
ऋस चलाकर यह सिद्ध कर दिया है कि श्रब तक जो हम पढ़ते रहे हैं वह आगम का गलत रूप था। इससे यह भी 
सिद्ध हुआ है कि भ्रागमरूप बदलता रहा है श्रोर पहिले फी भांति आगे भी बबलता रह सकेगा। क्योंकि इसकी 
कोई गारण्टी नहीं कि श्रब जो सशोधन होगा वह ठीक ही होगा । फलतः हमारो समझ से कोई भी बदलाव जेन 
सिद्धान्त को प्रामाणिकता पर जबरदस्त चोट और जं॑नेतर ग्रन्थों के मुकाबले जेन श्रायम रूप को श्रप्रामारिफक सिद्ध 
करने वाला है। यदि लोग प्राकृत माषा के रूप को समभेंगे--जैन-श्रागस की भाषा को समभेंगे तो वे भ्रवश्य इस 
नतीजें पर पहुंचेंगे कि हमारे झ्रागमों में सिद्धा्तों की भांति भाषा-वृष्टि से भी कहीं किसी भी तरह से कोई मिभ्रण 
या कोई विरूपता नहीं है--वे जसे, जिस रूप में है प्रामारिणक हैं--उन्हें वैसे ही रहने दिया जाय । इसी भावना के 


साथ श्रद्धापुवंक कुछ लिखा है--विचार करें । लेखक 
दिगम्बर गुरुओं मे विकृति आने ओर आगम के अर्थों 

में फेर-बदल के चर्च तो चल ही रहे थे। अब कुछ लोगो 
ने संशोधनों के नाम पर मूल-आगमो की भाषा में परि- 
वर्तेन करने-कराने का लक्ष्य भी बनाया है--वे परिवततंन 
कर रहे हैं। सोचें--जब पुराने पाषाण-खण्डों (पुरातत्त्व) 
की रक्षा महत्त्वपूर्ण मानी जा रही है तब क्‍या हमारे 
आगम-पग्रन्य उनसे भी गए-बीते है? जो उन्हें विकृतत 
किशा जा रहा है। वास्तविकता तो यह है कि अभी तक 
कई लोग दि० जैन अध्गमों की भाषा का सद्दी निर्णय ही 
नहीं कर पाए है । कभी किसी ने लिख या कह दिया कि 
“(दि० जैन आगमों की भाषा शौरसेती है तो उसी आधार 
पर आज कई विद्वान्‌ आगम-भाषा को ठेठ शौरसेनी मारे 
बैठे है। हमें एक लेख अब भी मिला है, जिसमे लेखक 
विद्वान्‌ ने आचार्य कुन्दकुल्द की भाषा को शौरसेनी लिखा 
है। जब कि तथ्य यह है कि दि० आगममों की भाषा 
शौरसेनी न होकर जैन-शोरसेनी है। ध्यान रहे कि शौर- 
सैनी और जैन-शोरसेनी ये दो पृथक्‌-पृथक्‌ भाषा हैं और 


दोनों में अन्तर है । जहाँ शौरसेनी में भाषा सम्बन्धी बच्चे 
नियम हैं, वहां जैन-शौरसेनी-नियम बधन-मुक्त है- जैत- 
शोरसेनी कई भाषाओं का मिला जुला रूप है और इस 
विषय में प्राकृत भाषा के प्रकाण्ड विह्वान्‌ एक मत है । 
तथाहि-- 
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<्गा[०१ जिक्मा। ई्ययाइशां- 


जैन महाराष्ट्री का नामचुनाव समुचित न होने पर 
भी काम चलाऊ है। यही बात जेन शोरसेनी के बारे में 
और जोर देकर कही जा सकती है। इस विषय में अभी 
तक जो थोडी-सी शोध हुई है, उससे यह बात विदित हुई 
है कि इस भाषा में ऐसे रूप और शब्द है जो शोरसेनी में 
बिल्कुल नही मिलते बल्कि इसके विपरीत वे रूप और 
शब्द कुछ महाराष्ट्री और कुछ अधेमागधी में व्यवहृत 
होते हैं । 
+पिशल, प्राइत भाषाओं का व्याकरण पृ० रे८ 
प्राचीन गाथाओं की भाषा शौरसेनी होते हुए भी 
महाराष्ट्रीपन से युक्त डै। भाषाओं की दृष्टि से गाथाओं 
में एकरूपता नहीं है ।--- 
अर्धभागधी और महाराष्ट्री का सम्मिलित प्रभाव 
इन पर देखा जा सकता है।! +ऊ>डा० नेमिचन्द्र, आरा 
प्राकृत भाषा और साहित्य का आलोचनात्मक 
इतिह।स--पृ० २१७ 


उक्त मान्यता के: पुष्टि मे हम दि० &.गमो के विविध 
उद्धरण दे इससे पूर्व कुछ इन भाषाओं के निम्रमो का 
भवलोकन कर ले त। विषय और रूपष्ट होगा। उससे यह 
भी स्पष्ट होगा कि शौ सेनी के ऐसे कई रूप है। जिन्हे 
दि० आचार्यों ने ग्रहण नहीं किया और उनकी जगह 
सामान्य-भ्रन्य प्राकृतों के रूपों को भी ग्रहण किया । 
जेसे--शोरसेनी के विथ्रमों में एक सूत्र है--'तस्मात्ता'-- 
प्राकृत शब्दानुशासन, ३/२/१३. इसका अर्थ है--शौरसेनी 
में 'तस्मात्‌' शब्द को 'ता' आदेश होता है। जैसे कि-- 
'ता अल एदिणा माणेण !” इसमें तस्मात्‌ के स्थान पर 
ता' हुआ है। यदि दि० आचार्यों को केवल शोौरसेनी 
मान्य रही होती तो वे अपनी कृतियो मं सभी जगह 
तस्मात्‌ की जगह ता' का प्रयोग करते। पर, उन्होंने 
उक्त नियम की उपेक्षा कर अन्य भाषाओं के शब्द-रूपो को 
भी आगम मे स्थान दिया। जैसे--समयस।|र-गाथा १०, 
३४, १६१२, १२७, १२८, १२९; नियपसार गाथा १४३, 


झ्रनेकाम्त 


१४४, १५६ में “तम्हा' का ग्रहण है, जब कि शौरसेनी 
के नियमानुसार वहाँ 'ता' होना चाहिए था । 

दूर क्‍यों जाते हैं, हमें तो कुन्दकुन्द के ग्रन्थ 'समय- 
पाहुड' के नामकरण मे भी शौरसेनी की उपेक्षा (ई दिखती 
है । तथाहि--'पाहुड' शब्द संस्कृत के “प्राभृत' शब्द का 
प्राकृतरूप है जिसका अर्थ भेंट होता है। यदि इस शब्द- 
रूप को शौरसेनी के नियम से देखना चाहें तो वह 'पाहु.4द' 
होगा । क्योकि शौरसेनी मे नियमों में एक सूत्र है-- 
दर्तस्थ शौरसेन्यामरवाबचो5स्तो: ।॥ --प्रा तशब्द।नु- 
शासन ३/२/१, इसमें 'त! को “द' होने का बिघान है, 
“इ' होने का विधान नहीं । पर आचाये ते उक्त नियम को 
उपेक्षा कर अन्य प्राकृतों के नियमानुसार 'त' को 'ड' कर 
दिया है। अन्य प्राकृतो के नियम हैं--'तो ड: पताका 
प्राभृति प्राभृत व्याथृत प्रते । प्राकृतचानेद्रका २/१७; 
'ड- प्रत्यादो'--प्र।कृतत-सवेस्व, २/१०; “तस्य हत्व हरीत- 
क्यां प्रामते मृतके तथा ।--वसन्तराज २/ ० प0- 
हपलांगा 0 8... ए940॥96 ॥ प्राकृत सर्वेस्व । 


इसी प्रकार दि० आगमों मे उन सभो प्राक्षतों के रूप 
मिलते है जो रूप जन शौरसेनी की परिधि में आते है। 
दि० आचार्यों नेन तो सर्वथा महाराष्ट्री को अपनाया 
और न सव्वेधा शौरसेनी या अध॑मागत्नो को अयनाया । 
अपितु उन्होने उन सभी प्राकृतो के रूगरो को (भिन्न-भिन्न 
स्थलों में) अपनाया जो जैत-भोरसेनी में सहयोगी है और 
जैसा उपर्युक्त विद्वानों का मत है। भौर प्राचीन दि० 
आगमो और आचार्य कुन्दकुन्द की रचनाओ में इसी आधार 
पर विविध प्राकृतो के प्रयोग मिलते है--दिगप्बर आचार्य 
किसी एक प्राकृत के नियशी को ७ कर नहीं चले। यदि 
वारीकी से देखें तो प्राकृत भाषा के नियमों की परिधि 
बहुत विशाल है--शौरसेनी मे तो कुछ ही परिवर्तन है; 
प्रात शब्दानुशासन में तो शौरसेनी सम्बन्धी मात्र २६ 
सूत्र है (देखें अध्याय ३ पाद २) ऐसे में क्‍या २६ सूत्र 
मात्र से जैन आयमों की रचनाहों सभती है? जरा 
सोचिए | मानना पड़ेगा कि आगमों में अन्य प्राकृत- 
नियमों का भी समावेश है। उदाहरण के लिए (ाहुड' 
शब्द को ही लीजिए । इसमें जो “भ' को 'ह' और 'ऋ"' 


श्रागम के मूल रूपों में फेर-बदल घातक है 


को 'उ' हुआ है-- वह जन्‍्य पग्राकृतो के नियमों से हुआ 
है । तथाहि-- 
'ख घ थ घ भाम्‌ ।-त्रिविक्रम १/३/२० से भू को ह_ 


(महा राष्ट्री ) । 

जेवात्रिके परभूते संभुते प्राभते तथा ।--प्राकृत- 
चन्द्रिका, ३/१०८ (साधा०) से “ऋ",को “उ' आदेश हुआ। 
क्या शौरसेनी के सूत्रों मे कोई स्वत्तत्र नियम है जिनसे 
वाहुड' शब्द बत सका हो ? फलत:--भाषा की दृष्टि से 
आगमों के संशोधन की बात स्वेथा निराघार है। 

उक्त स्थिति में हम ती यही बहेगे कि या तो सशो- 
घकगण पूर्व महान्‌ विद्वानों से अधिक विद्वान्‌ है या उनमें 
अहूं' भाव--अपनी यश कामना का भाव है कि लोग 
बतेमान में हमे विद्वान समझें और बाद में रिकार्ड रहे कि 
अमुक भी कोई आगम-पण्डित हुए जिन्होंने आगमो का 
संशोधन किया । वरना, जैन आगमो के विविध प्रयोग 
हमारे सामने ही है। हमे तब और आश्चय होता है, जब 
आगम भाषा को “जैन-शोरसेनी' स्वीकार करने वाले भी 
आममग्रन्धो को किसी एक भाषा के नि4मो में बाँधने का 
प्रयत्त करे और आगम की छबि को बिगाड़ें। 





२. कन्दकुन्द अष्टपाहुड' के विविध प्रयोग :--- 
(ग्रन्थनाम, छशाब्द और गाथा 4म) 


दिगम्बर जन आगमों में उपलब्ध विविध ंवोगिल्- य् 

१. पषट्खण्डागस [१-१-:]) 

(क) (महाराष्ट्री के नियमानुसार “द' को हटाया) 
उष्पजइ (दि) पृ० १६०, कुणइ पृ० १६०, वण्णेइ 
पृ० ६८, परूवेइ पृ० ६६, उच्चड पृ० १७१, गच्छद 
पृ० १७१, दुक्क्ट पृ० १७१, भणई पृ० २६६, सभ- 
बह पृ० ७४, मिच्छाइट्टि पृ० २०, वारिसकालो कओ 
पृ० ५१ इत्यादि । 

(ख) (शोरसेनी के अनुसार “द' को रहने दिया) 
सुद्रपारगा पृ० ६५, वण्णेदि पृ० ६६, उच्चदि पु० 
७६, परूवेदि पृ० १०५, उपक्कमो गदो पृ० ८५२, सं 
पृ० १२२, णिग्गदो पृ० १२७ । 

(ग) ('द' लोप के स्थान में 'य/* सभी प्राकृतों के अनुसार) 
सुयमायरपारया पृ० ६६, भणिया पृ० ६५, सुयदेवया 
पृ० ६, सुयदेवदा पृ० ६८, वरिसाकालोकश्रो' पृ० ७१, 
णवयसया (ता)पृ० १२२, कायव्वा पृ० १२४, णिगृ- 
गया पृ० १२७, सुयणाणाइच्च (तिलो०प०) पृ० ३५। 


दर्शनपाहुड होदि होड़ होई हबइ हवदि ह॒वेई 
२६ ११, २७, ३२१ १४ २० जगा न 
सुत्तपाहुड €, २० ११, १४, १७ ध् १& २२ न 
२०, २४ 
चरित्तपाहुड नए १६, ४५ हनन ३४, २६ ता न 
बोधपाहुड च्क १५, २६ ११, २६ ल्ट्रे हक न+ 
भावपाहुड न्ल्ल् जा १२७, १४० १६१६ २० ११, २०, ७६ 
१४३, १५१ 
मोक्खपाहुड ७०, ८३, ५२, ६० हवइ ५० १४, १८, ५१, ४८ ८७, १०० 
१०१ रे८५, ४७ 
लिंगपाहुड तक २, १३, १४ जल बन चार ह्् 
शीलपाहुड क्त्ड ६ १२१ न्तः व ना 
तियमसार १०, २६, ४५ २, ४, रे१३ ६०, १२७ कफ ११३, ११४ -५, २०, 
५५, ४०, ६४ ५६, ५७ १६३, १७६, १६१, १६२ १५० 
८घर, ५२, ६४ १६६, एै६८ १६६, 
१०७, रैडर १६६, १७१ १६५८ 
१७४, १७५ 


# जैन महाराष्ट्री में लुप्त वर्ण के स्थान पर 'य श्रुति का उपयोग हुआ है जैसा जन-शो रसेनी मे भी होता है । 
२. “'द' का लोप है 'य' नहीं किया । “+पट्खडागम भूमिका पृ० ५६ 
तोट--दोडरमल स्मारक जयपुर से प्रकाशित 'कुंदकुंद शतक' में भी विभिन्‍न पा6 हैं-- 

दर्शनपाहुड गाथा २६ में 'होवि'” गाथा २७ में 'होइ, 'समयसार' गाथा १६ मे 'हवदि'। 
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इसी प्रकार अन्य प्रचुर शब्द हैं जो विभिन्‍न रूपों में 
दि० जैन आगममो में प्रयुक्त किए गए हैं ओर कई ऐसे भी 
शब्द ३ जो शोरसेनी के नियम मे होते हुए भी इन आागमों 
में कही-कही नहीं लिए गए है। जैसे शोरसेनी में एक सूत्र 
है-- 'इ अ दूणो क्त्वः ।--प्राकृत शब्दानुशासन, ३/२/१० 
इसका अर्थ है- शौरसेनी मे क्‍्त्व प्रत्यय को इ अ और 
दूण ये आदेश होते हैं। इसके अनुसार 'समय पाहुड' के 
मगलाचरण के “बंदित्तु' शब्द के स्थान पर “बन्दिश्न या 
वंदिऊर्ण होना चाहिए जं। नही हुआ । इससे तो ऐसा ही 
सिद्ध होता है कि यदि समयसार शौरसेनी का आगम 
होता तो यह प्रथमे ग्रासे--(मगलाचरण के प्रथम शब्द 
में) मक्षिकापात: न होता । 

आज स्थिति ऐसी है कि वाज लोग ज॑न-शौरसेती के 
नियमों की अवहेलवा कर आगम में आए शब्दों को बदल 
रहे है । जैसे--पुग्गल को पोंगल, लोए को लोगे, एड 
को एदि, वत्तुं को वोत्तु आदि। प्रवचनसार में पुग्गल और 
पोग्गल दोनो रूप मिलते है--गाथा २/७६, २/६३, 
२/७८; पिशल मे लिखा है “जंन-शोरसेनी मे पुस्गल” रूप 
भी मिलता है'-पैरा १२४; पट्खण्डागम के मंगला- 
चरण--मूलमत्र णमोकार में 'लोए' श्रक्षुण्ण रूप में पाया 
जाता है जो आबाल-वृद्ध सभी में श्रद्धास्पद है। पिशल 
मे लिखा है--- ध्राकृत' मे निम्न उदाहरण मिलते हैं-- 
एनि' के स्थान में 'एड” बोला जाता है, 'लोके' को 'लोए! 
कहते हैं /--पैरा १४६; यदि सभी जगह 'द' को रखना 
इृष्ट होगा तो 'पढम होइ मगलं' इस आबाल-वबृद्ध प्रचलित 
पद को 'पढ़म होदि मगल' रूप में पढ़ता पडेगा--जेसा कि 
जलन जैन के किसी सम्प्रदाय मे नही । 

यद्यपि प्राकृत-वैयाक रणियों ने जन-शौ रसेनी को प्र।कृत 
को मूल-भेदो मे नहीं गिनाया, तथापि ज॑ननसाहित्य में 
उसका अस्तित्व प्रचुरता से पाया जाता है। दिगम्बर- 
साहित्य इस भाषा से वैसे ही ओत-प्रोत है जैसे एवेताम्बर- 
मान्य आगम अधंमागधी से । सम्भवतः उत्तर से दक्षिण में 
जाने के कारण दिगम्बराचार्यों ने जन-शौरपेनी को जन्म 
दिया--प्रचार की दृष्टि से भी ऐसा किया जा सकता है। 
जो भी हो, यह दृष्टि बड़ी विचारपूर्ण और पैती है। 
इससे जैन-सिद्धान्त को समझने मे सभी को आसानी हुई 


प्रनेकान्त 


होगी और सिद्धान्त सहज प्रचार में आता रहा होगा-- 
देश-देश के शब्द आचारयों ने इसीलिए अपनाए हौंगे-- 
शूरसेन जनवद मे आए तो उन्होंने शौरसेनी शब्द लिए 
ओर महाराष्ट्र मे गए तो कुछ महाराष्ट्री रूप । इस तरह 
जैन आममों की भाषा जैन-शौरसेनी”' बनी दिखती है ! 

हम स्मरण दिला दें कि हमें देव-श्ञास्त्र गुरु के प्रति 
ओर निग्नेन्थ-वीत राग जिनधर्म के प्रति जैसी श्रद्धा बती है, 
वह दिगम्बर समाज के व्यवह्वार से ही बनी है। कही 
निराशा और कही आशा--इईन दोनों ने ही हमें वस्तु 
स्वरूप-चिन्तन की दिशा दी है। फलत: धर्म-समाज के 
हित में जो भाव हमें उठते है, लिख देते हैं--लोग समझते 
हैं--पह हमारी खिलाफत करता है। हमे याद है--कभी 
हमने अनुत्तर योगी' की भी ऐसी ही विसगतियों की ओर 
पाठकों का ध्यान खीचा था और प्रबुद्धों ने हमारा साथ 
दिया । जिन लोगो को तब पछतावा नही हुआ था, वे तब 
जागृत हुए जब आचाये दुलमी की सस्था से 'दिगम्बर-मत' 
शीषंक द्वारा दिग्म्बरो पर चोट की गई। वे भी विरोध 
को बौखला उठे । खैर, देर आयद दुरुस्त आयद ।! 

हम चाहते है--देव-छास्त्र-गुरु के मूलरूपो मे किसी 
प्रकार की विसगति न हो और समाज सावधान हो । यदि 
आगमो के मूल-शब्दरूपो मे बदलाव आता है तो निश्चय 
समझिए--आगम विरूप और लुप्त हो जायगा, इसमें 
सन्‍्देह नही । हम नही चाहते कि जैसे हमारी शिथिलता 
से, हमारे दि० गुरुओं मे विरूपता आने लगी है वैसे आग्रम 
भी दूषित हो | यतः आगम मार्गे-दर्शह ओर मूल हैं, गुरु 
के रूप को भी तही सभारता है और मोक्षमार्ग का सकेत 
भी वही देता है। आशा है--प्रबुद्ध वर्ग हमारी विनती 
पर ध्यान देगा । 

एक बात और | तत्त्वा्थ॑सृत्र में देवों के प्रति एक 
स्वाभाविक नियम है--परिग्रहाभिमानतो हीन: ॥--- 
अर्थात्‌ ऊपर-ऊपर के स्वर्ग-देवों में परिग्रहू ओर अभिमान 
हीन है। जब कि देव अव्रती हैं। ऐसी स्थिति मे हमें 
सोचना है कि -कही ब्रत-धारण करने के शक्तिधारी हम, 
देवगति से हीन तो नहीं हो रहे जो “परिग्रहाभिमानतो 
हीन:' की अ्रवहेलता कर, देव-शास्त्र-गुरु के रूप को विरूप 
करने मे लगे हों ! | 


श्री ब्र० कवर दिग्विजयसिंह जी के शास्त्रार्थ ने मेरे द्वार खोले 


लगभग सन्‌ १६२७ के चेंत्र मास को बात है, जब 
श्री कुंवर दिग्विजयर्सिह जी श्रहिक्षेत्र के मेले के बाद 
बिलसी पहुंचे । उनके साथ मथुरा ब्रह्मचर्याश्रम के प्रचारक 
प० सिद्धसेन गोयलीय और एक पगडी घारी पडित जी 
श्री देवीसहाय जैन--(सम्भवतः सलावा वाले थे) भी थे। 
उन दिनो आये समाज के प्रचार का युग था। आये दिन 
समाजियो पे जैनियों के विवाद चलते रहते थे। मेरे पिता 
जी की ऐसे विवादो में रुचि थी--उन्हें ज्यादा रस आता 
था--जैन की बात पोषण में | कुंवर सा० के आने से 
शास्त्रा्थ का वातावरण बन गया। नियम-समय आदि 
निर्घारित हो गए। आर्य समाज ने अपनी ओर से बरेली 
के पं० बंशीधर शास्त्री को नियुक्त किया और ज॑न की 
ओर से कुंवर साहब बोले | कुंवर सा० को वहाँ कई दिन 
ठहरना पड़ा । 

मुझे याद है कटरा बाजार में मेरे ताऊ श्री दुर्गा- 
प्रसाद जी की दुकान के सामने काफी भीड थी। दोनो 
ओर मेजे लगी थी । दोनो विद्वान बारी-बारी बोलते थे ॥ 
सभापति का आसन विलसी के प्रमुख रईम श्री गेंदनलाल 
ने (जो अजेन थे) ग्रहण किया था । नतीजा क्या रहा मुझे 
नही मालूम ? हाँ, दोनों ओर की तालियो की गड़गड़ाहूट 
और जयकारो का मुझे ध्यान है। अगले दिन कुंवर सा० 
के सुझाव पर, वातावरण से प्रभावित मेरे पिता ने मुझे 
विद्वान बनाने का संकल्प ले लिया ओर मथुरा ब्रह्मचर्या- 
श्रम में भेजने का निश्चय प्रकट किया। कुंवर सा० ने मेरे 
सिर पर हाथ रखकर मुझे विद्वानू पंडित बनते का आशी- 
बाद दिया और ग्रोयलीय जी से कह।--इस बालक की 
अच्छी व्यवस्था कराना। मुझे भलोी भांति याद है उस 
समय कुंवर सा० सफेद चादर ओढ़े, सफेद चाँदी फ्रेम वाला 
चश्मा लगाए थे और उनकी दाढ़ी मन मोह रहो थी। 
क्रुछ महीनों में मैं आश्रम में पहुंच गया । मेरे पिता नहीं 


( श्रो पद्मचन्द्र शास्त्री, नई दिल्‍ली 


चाहते थे कि वे मेरा बोझ समाज पर डालें, फलत:--- 
उन्होने खुशी से आश्रम को पाच रुपए मासिक देना 
स्वीकार किया ओर राशि बराबर पहुचती रही। उन 
दिनों पांच रुपयो की बड़ी कीमत थी । 

पढ़ाई के बाद सन्‌ ३६ मे जब भअम्बाला शास्त्रार्थ 
संघ में उपदेशक विद्यालय खुलने की बात मेरे पिता के 
ध्यन मे आई तब उन्होने पुराने शास्त्रार्थ को बात याद 
कर मुझे आदेश दिया कि शास्त्रार्थ संघ में चले जाओ। 
बस, स्वीकृति आने पर मैं पहुच गया। २५-४-३६ के 
उद्घाटन पर उयदेशक विद्यालय का मैं तत्त्वोपदेशक 
विभाग का सत्रसे छोटी उम्र का और प्रथम छात्र था। 
उन दिनो प० बलभद्र जी सघ के मेनेजर थे-हमारे 
आफीसर । फिर भी सादा, सरल । उन्होने मुझे भाई 
सरीखा स्नेह दिया । आश्रम का छात्र होने के कारण सघ 
में मुझे ब्रह्मचगारी का सवोधन मिला | मैं खुश था आश्रम 
के गौरव अनुरूप और प्रारम्भिक प्राशीर्वादराता ब्र० कुँवर 
दिग्विजयसिह जी के अनुरूप नाम को पाकर । 

होनी की बात है जिनका नाम मैं भुला बैठा, उन्हें 
मेरी रमृति मे लाने का श्रेय डा० नन्‍्दलाल, डा० कन्छेदी 
लाल और श्री ख॒ुशालचन्द्र गोरावाला ने लिया-मुझ्नसे 
कुंवर साहब का परिचय चाहा। यद्यपि मुझे विशेष मालुम 
नहीं था और मना भी लिख चुका था। परन्तु संघ के 
संपर्क और कुँवर सा० के उपकारों को स्मरण कर कुँवर 
सा० की जीवनी की खोज मे लगा रहा। और अन्ततः 
सुखद नतीजे पर पहुंच ही गया--बहुत खोजने पर मेरी 
अम्बाला की नोट बुक में कुंवर सा० का परिचय मिल हो 
गया जो मैंने उन दिनो कभी किसी पुस्तक से लिया था । 

कूंवर सा० बड़े प्रभावक व्यक्तित्व के उत्साही कार्य- 
कर्ता थे । वे जन्मतः क्षत्रिय थे और प्राचीन अग्निकुल के 
भदौरिया वंश की कुलहिया शाखा के थे। उनका जन्म 


२३, वर्ष ४१, कि० १ 


श्रावण कृष्ण ८ सं०वि० १६४२ दिनांक ५ अगस्त १८५५ 
ई० मगलवार को हुआ था। उनके पिता ठाकुर भारत- 
सिंह जी बीधूपुरा (इटावा) के रईस व जमीदार थे | और 
चाचा ठाकुर सा० रघुवर सिह जी उन दिनों महाराज 
बीकानेर के प्रधान मत्री थे । कुंवर सा० का कूटुम्ब उन 
दिनो धन, जन, विद्या और राज सन्मानादि सुखों से 
परिपूर्ण था । उन्होने ५ वर्ष की आयु में ग्राम्य पाठशाला 
में दाखिला लिया । उसके बाद वे छोटी जुही कानपुर मे 
अपने नाना बाबू ब्रह्मा तिह पडिहार के पास चले गये वहाँ 
परेडवाले डिस्ट्रिक्ट सकल मे अग्रेजी पढ़े। वे इन्ट्रेस्स (दसवी ) 
तक पढ़े । नागरी और सस्कृत मे भी धीरे-धीरे योग्यता 
प्राप्त कर ली। आप स्वदेश-प्रेमी, सदाचारी, दृढ़ प्रतिज्ञ 
थे और धम श्रद्धालु भी। भागवत, रामायण, महाभारत 
ग्रादि सस्कृत ग्रन्थों और वेदान्त का उन्होने अच्छा ज्ञान 
प्राप्त किया । आये समाजियों के ससग से उनका श्रद्धान 
उस समाज की ओर ढुल गया और उसी के अनुरूप सध्या 
बन्दन आदि क़िया-काण्डो म॑ सचेष्ट रहने लगे। ठाकुर 
सा० के जैन होने का सुयोग ही है कि--- 


सन्‌ (६०६ के फाल्गुन मास का दिन धन्य है जब 
मआ्रप अपनी जमीन्दारी हक्कियत का बयनामा कराने 
इटावा आए तब उनका मिलन इटावा के तत्कालीन जैन 
विद्वान्‌ प० पुत्तूलाल जो से हो गया । उनसे अनेकों शका- 
समाधान हुए । बाद को कई बार चर्चाएँ होती रही । 
जब भादो मास आया तब पण्डित जी ने दशलक्षण पत्र में 
उन्हें शास्त्र-सभा मे निमत्रित किया। कुँवर सा० ने दस 
दिन तक दश धर्मों और तत्त्वाथंसूत्र कं वाचन सुना और 
इतने प्रभावित हुए कि उन्होने अपने को जनतत्त्वज्ञान की 
जानकारी की ओर मोड़ दिया और लगातार इसके 
अध्ययन-मनन मे पूरा-पुरा समय देने लगे और निष्णात 
हो गए । जो पहिले भायें समाज के भक्त थे अब वे उनसे 
बाद-विवाद करने लगे। अन्ततः उनके अटूट जैन श्रद्ध. न 
का स्पष्ट पता तब लगा जब उन्होने आये समाज के सामने 
अपनी शंकाएं खुले रूप में रख दी । ये दिन था कातिक 


अनेकान्त 


कृष्णा चतुर्दशी सन्‌ १९१० का--जब आर्य समाज इटावा 
का वार्िकोत्सव था | उत्सव में बाहर से आर्य समाज के 
सुप्रसिद्ध विद्वान्‌ पघारे । स्वामी सत्यप्रिय संन्यासी, आगरा 
के प० रुद्रदत्त शर्मा सम्पादकाचार्य जैसे दिग्गजों से कुंवर 
सा० की “परमात्मा के सृष्टिकतृ त्व” विषय पर चर्चा 
जली । ये चर्चा तीन दिनो तक चली। श्रन्तिम दिन 
स्वामी ब्रह्मानन्द जी महाराज आगरा से आये वे भी 
कुंवर सा० का समाध।न न कर सके । निदान कुंवर सा० 
ने आये समाज का परित्याग कर “जैन” मे भ्रद्धान की 
घोषणा की । 


स्मरण रहे कि दिनांक १४ मार्च “६१० फागुन सुदी 
३, चन्द्रवार को इटावा में प्रथम जन सम्मेलन हुआ। 
यहाँ जैन तत्त्व प्रकाशनी सभा थी--उन दिनों उस सम्मे- 
लन मे कुँवर सा० का जैन स्टेज से प्रथम भाषण हुआ । 
भाषण इतना प्रभावक था कि उससे गदुगद्‌ होकर न्याय- 
दिवाकर प० पननालाल जी ने मगल आशीर्वादात्मक श्लोक 
बोलकर कूंवर सा० के गले में माला पहिनाई। प० 
गोपालदास जी ने कुँवर सा० की भूरि भूरि प्रशंसा करते 
हुए धन्यवाद देकर सभा विसजित की । बाद में सभा ने 
कवर सा० की जीवनी व भाषण दोनों का प्रकाशन 
कराया । 

कुँवर सा० ने शास्त्रार्थ सघ अम्बाला के माध्यम से 
जैसा प्रचार कार्य किया उसे संघ के तत्कालीन पत्र जैन- 
दर्शन की फाइलों से जाना जा सकता है। वे लोह पुरुष 
थे, लोग कभी-कभी मुझे कहते हैं कि आप इतना स्पष्ट 
निर्भीकता पूर्वक कैसे बील और लिख देते हैं ? ओर मेरा 
उत्तर होता है-मुझे क्षत्रिय कुँवर दिग्विजय सिंह जी का 
आशीर्वाद प्राप्त है, उन्ही ने मेरे जीवन द्वार को सुनहरा 
बनाया ! फिर, हमारे सभी तीथंकर भी तो क्षत्रिय थे । 
ऐसे उपकारी वीरो के लिए मेरे सादर-सादर नमन । 


कुँवर सा० का निधन दिनांक ७ अप्रैल सन्‌ १६३४५ 
की साय अम्बाला-छावनो के शास्त्राथे सघ भवन में हुआ | 
उनका जीवन घन्य है! 


न्थ-प्रशस्तियों का उपयुक्त प्रकाशन 


इतिहास के प्रमुख साधन स्रोतों के रूप में, शिललिखो 
के पश्चात्‌, ग्रन्थ-प्रशस्तियों का भी अतीव महत्वपूर्ण स्थान 
है। अनेक ग्रन्थों की या छोटी-बडी रचनाओं की भी, 
पांडुलिपियों में किसी न किसी प्रकार की प्रशस्टि प्राप्त 
हो जाती है, जिसमें बहुधा बड़ी महत्वपूर्ण ऐतिहासिक 
जानकारी निहित रहती है। प्रशस्वियाँ कई प्रकार की 
होती हैं, पथा--(१) मुल रचनाकार की अशस्ति, जिसमे 
रचनाकार का नाम, कुल-वश आदि, या आम्नाय एव 
गुरुपरम्परा, रचना स्थल, रचनातिथि, उक्त ग्रन्थ के 
सहायक आदि, अथवा जिसके हितार्थ लिखा गया है 
उसका नाम, परिचय आदि, तत्कालीन शासक या राजा 
का नाम आदि, ज्ञातव्य दिए जाते है। कभी-कभी उक्त 
ग्रन्थ के आधारभूत अथवा तद्विषथक पू्वेत्र्ती साहित्य एव 
साहित्यकारों का नामोल्लेख भी रहता है। कहीं-कही 
किसी तत्कालीन रोचक या महत्त्वपूर्ण घटना का भी 
उल्लेख हो जाता है। अधिकांशत: ये प्रशस्तियाँ प्रन्थात 
में होती है, किन्तु कभी-कभी ग्रन्थ के आद्य में उपोद्घात 
रूप से भी उपथागी ज्ञातव्य रहता है, विशेषकर पूर्ववर्ती 
साहित्य या लेखकों के विषय मे अनेक ग्रन्थों के प्रत्येक 
सगे, पर्व या अधिकार के अन्त में, तथा ग्रन्थात में मूल 
लेखक रचित पुष्पिकायें भी रहती है, जिनमें भी अनेक 
बार महत्त्ववृणं ज्ञातव्य प्राप्त हो जाता है। किसी-किसी 
ग्रन्थ के मध्य मे भी कही-कहीं किसी समवामथिक ऐति- 
हासिक तथ्य का उल्लेख हो जाता है। इस प्रकार का 
समस्त ज्ञातव्प जो मुललेखक द्वारा स्वय प्रदत्त होता है, 
रचना था रचनाकार की प्रशस्ति के अच्तगंत आता है। 
(२) टीकाका र की प्रशस्ति जिन ग्रन्थों की कालान्तर में 
एक या अधिक टीकाएँ, वचनिकाएँ, व्याख्याएँ, विवृत्तियाँ 
आदि हुई, उक्त टीकाकारादि ने भी बहुधा अपनी टीका 
में प्रायः आद्य, अन्त्य अथवा दोनो स्थलों में स्वयं अरना 


,.  डा० ज्योतिप्रसाद जेन 


परिचय, तिथि, स्थान, प्रेरक, तत्कालीन शीर्षक, मूलग्रन्थ 
और कर्ता, अपने से पृ॒ववबर्ती उत्त ग्रन्थ के अन्य टीकाकार 
आदि का भी उल्लेख किया है। (३) दान-प्रशस्त--जैन 
परम्परा से चतुविधदान प्रवृत्ति के अन्तर्गत शास्त्रदान का, 
प्रभूत महत्त्व रहा है! अनेक श्रावक्-श्राविकायें पुरातन 
ग्रन्थों की प्रतिलिपियाँ कराकर उन्हें मुनिराजों, आधिकाओं 
गृहत्यागी, ब्रह्मगारी या उदासीन श्रावकोी आदि को भेट 
करते रहे है। बहुधा किसी ब्रत के उद्यापन या अनुष्ठान 
आदि के उपलक्ष्य मे भी इस प्रकार का शास्त्र दान किया 
जाता रह' है। अपने ग्राम या नगर के अथवा अन्यत्र के 
जिनमन्दिरों के शास्त्र भण्डारों मे भी, भण्डार के संवद्धंन, 
प्राचीन साहित्य के संरक्षण अथवा स्वाध्याय प्रेमियों के 
हितार्थ शास्त्रो की प्रतिलिपियाँ कराकर दी जाती रही 
है । (४) प्रतिलेखक प्रशस्ति--एक-एक ग्रन्थ की समय- 
समय पर कई-कई प्रतिलिपियाँ बती, जो विभिन्‍न शास्त्र 
भण्डारों या व्यक्तिगत सम्रहों में संरक्षित रही। +५हुपा 
प्रत्येक प्रतलिखक अपने द्वारा लिखित प्रति के ऊनन्‍्त मे 
अपना नाम, लेखन स्थान, प्रतिलेखन तिथि, प्रेरक का नाम 
आदि दे देता है। इस प्रकार की प्रशस्तियों से तत्सम्बन्धित 
ऐतिहासिक ज्ञातव्य के अतिरिक्त, बड़ा लाभ यह होता है 
कि एक ही ग्रन्थ की विभिन्‍न प्रतियो के मिलान से ग्रन्थ- 
गत पृनपाठ का सशोधन-सम्पादन सन्‍्तोषजनक हो सकता 
है । दूसरे, यदि ग्रन्य के मूल लेखक की तिथि, स्थानादि 
अज्ञात हो या अल्यज्ञ'न हो तो उसको विभिन्‍न प्रतियों में 
जो प्राचीततम उपलब्ध प्रति होती है उससे मूल लेखक 
के समथादि का भी बहुत कुछ सही अनुमान हो जाता है । 
कभी-कभी एक नाम के कई-कई आचार्य या ग्रन्थकार हो 
गये हैं |--उनमें भेद करने तथा उनका पूर्वापर निश्चित 
करने मे भो थे प्रशस्तियाँ अमेक बार सहायक हो जाती है | 


इसमे सन्देह नहीं कि उपरोक्त विभिन्‍न प्रकार की 


२९४, थर्ष ४१, कि० १ 


ग्रन्थ-प्रशस्तियों के अध्ययन से न केवल विभिन्‍न भाषाओं 
में निब॒द्ध एवं विविध विषयक हमारे साहित्य के इतिहास 
के संशोधन एवं निर्माण में तो कभी-कभी अभूतपूर्व सहा- 
यता मिलती ही है, विभिन्‍न युगो एवं प्रदेशों के समृद्ध 
जन सांस्कृतिक केन्द्रों, प्रभावक आचार्यों एव साहित्यकारों, 
घमंप्राण दानी एवं साहित्यप्रेमी, श्रावक-श्राविकाओं आदि 
के विषय मे अच्छी जानकारी प्राप्त हो जाती है। जाति- 
कुल-वंश आदि तत्तद समाज व्यवस्था, आथिक दशा, राज- 
नैतिक परिस्थितियाँ, भौगोलिक स्थानों की पहिचान, 
आम्नाय भेद, साम्प्रदायिक स्थिति, मुनिसंघों का रूप एव 
दगणा, घाभिक प्रवुत्तियों का रूप एवं प्रकार आदि अनेक 
उपयोगी ज्ञातव्य भी प्राप्त हो सकती है । 

ऐसा नही है कि प्रशस्तियों की उपथोगिता एवं उनके 
प्रकाशन की आवश्यकता को ओर बविद्वानो का ध्यान नही 
गया है--विगत पचास-साठ वर्षों में कई प्रशसित सगम्रह 
प्रकाशित हो चुके है, यंथा-- 

१. प० के० भुजब्लि शास्त्री द्वारा सम्पादित तथा 
१६४२ ई० मे श्री जन सिद्धान्त भवन, आरा द्वारा प्रका- 
शित “प्रशस्ति सग्रह””--जिसमे उक्त भवन में सग्रहीत 
कतिपय पांडुलिपियो की महत्त्वपूर्ण अशस्तियां सग्रहीत हैं, 
साथ में शास्त्री जी द्वारा लिखित उनका विवेचन, व्याख्या 
आदि भी है । 

२. प० जुग्ल किशोर मुख्तार एवं प० परमानन्द 
शास्त्री द्वारा सम्पादित, तथा वीर सेवा मन्दिर, सरसावा 
द्वारा १६५४ ई० मे प्रकाशित “जन ग्रन्थ प्रशस्ति सग्रह, 
झाग-- १० --जिसमे विभिन्‍न शास्‍घ्त्र भण्डारो से चय- 
नित, संस्कृत भाषा निबद्ध हस्तलिखित ग्रन्थों की*** 
प्रशस्तियाँ सकलित है । 

३. “जैन ग्रन्थ प्रशरित संग्रह, भाग --२”, सम्पादक 
एवं प्रकाशक वहीं, वर्ष १६६३ ई०-जिसमे अपभ्रश 
तथा कुछ एक प्राकृत ग्रन्थो की--प्रशस्तियाँ सकलित है। 
दोनों ही भागो के प्रेरकर्ननर्देशक वीर सेवा मन्दिर के 
संस्थापक, सचालक स्त्र० पं० जुग्ल किशोर मुख्तार थे, 
किन्तु उनका सम्पादन, विस्तृत परिचयात्मक प्रस्त वनायें, 
विविध अनुक्रमण्णिकाएँ आदि कार्य मुख्यतया उनके सहायक 
स्व० पं० परमानन्द शास्त्री का है । 

हु, “राजस्थान के शास्त्र भण्डारो की सूची एव 


अनेकाम्त 


प्रशस्ति संग्रह”--भाग १, सम्पादक डा० कस्तुरचन्द 
कासलीवाल, प्रकाशक-- शोध सस्थान श्री महावीर जी, 
१६५० ई० में भी सूचीगत ग्रन्थों में से अनेको की प्रश- 
स्तियाँ भी प्रकाशित हैं। इनके अतिरिक्त, १६५८ ई० में 
जैन सरकृति संघ शोलापुर से प्रकाशित प्रो० वि० जोहरा- 
पुरकर की पुस्तक “भट्टा रक सम्प्रदाय” मे, भारतीय झान- 
पीठ, दिल्‍ली से प्रकाशित तथा पं० के० भुजबलि शास्त्री 
द्वारा सम्पादित कन्नड प्रान्तीय ताडपन्र ग्रन्थसूची (१६४८ 
ई०) और प्रो० कुन्दन लाल जैन द्वारा सम्पादित “दिल्ली 
जिनग्रन्थ रत्नावली” (१६८१) में, अहमदाबाद से (१९६३ 
से ७२ ई० मे) प्रकाशित मुनि पुण्यविजय जी की सस्कृत 
प्राकृत हस्तलिखित ग्रन्थों की सूचियों के ६-७ भागो मे, 
अन्यत्र प्रकाशित कतिपय अन्य ग्रन्थ-सूचियों मे, और फुट- 
कर रूप से भी जैन सिद्धान्त भास्कर आदि शोध पत्रि- 
काओ के कुछ अंको में प्रकाशित विविध प्रशस्तियों की 

सख्या भी कम नही । 
उपरोक्त विभिन्‍न प्रकाशनो में प्रकाशित अधिकांश 
प्रशस्तियों के मूल पाठ मात्र ही प्राप्त है। बहुधा तो पूरी 
प्रशस्ति भी नही रहती, केवल नमूने के लिए कुछ अन्त्य 
या आद्याश देकर ही सन्‍्तोष कर लिया गया है। प्रथम 
तीन प्रशस्ति संग्रहों मे सकलित प्रशस्तियों का परिचय, 
संक्षपसार और ऐतिहासिक विवेचन भी है, अन्यत्र वह भी 
नही है। इस प्रकार न कुछ होने से, इस दिशा में भी 
कुछ तो हुआ, यह सनन्‍्तोष की बात है। उनका उपयोग भी 
हुआ । किन्तु जिसके पाठक, विशिष्ट अध्येता, इतिहासकार 
एवं शोधकर्त्ता उनका समुचित उपयोग कर सकें और यथो- 
चित रूप मे लागान्वित हो सके, यह भ्रावश्यक है कि जो 
भी प्रशस्ति-सग्रह आगे से प्रकाशित हो, जिनमें पूर्व प्रका- 
शनों के नवीन सस्करण भी हो सकते है, उन सबमें (१) 
प्रत्येक हस्तलिखित ग्रन्थ प्रति में प्राप्त सभी प्रकार की 
प्रशस्तिया व पुष्पिकाएँ (रचनाकार, टीकाकार, दाता 
प्रतलिखक आदि की) एक साथ अपने मूलरूप में संकलित 
हो, (२) साथ में उनका अन्वयार्थ एवं अविकल भाषानु- 
बाद रहें, (३) पाठ सशोधन-संपादन की टिप्पणियां, 
(४) विशेषार्थ, ऐतिहासिक या तुलनात्मक विबेचन यथा- 
(शेष पृ० २५ पर) 


(द्वि-सहलाब्दी उपक्रम में) 


क्या कुन्दकुन्द भारती बदलेगोी ? 


लगभग दस वर्ष पूर्व सन्‌ छ८ जून में मेरे मन में 
एक विकल्प उठा था और तब मैंने आ० कुन्दकुत्द की 
प्राकृत' शीर्षक के माध्यम से कुछ लिख कर अपने मन को 
शान्त कर लिया था। पर, आज भाचाये कुन्दकुन्द की 
द्वि-सहस्राब्दी समारोह के उपक्रम-समाचारों को पढ़-सुनकर 
वह विकल्प पुनः जागृत हो बैठा है। विकल्प है-- “कया 
कुन्दकुन्द भारती बदलेगी ?' 

वर्तभान में हमारे समक्ष दो कुन्दकुन्द भारती हैं-- एक 
आगमरूप और दूसरी संस्थारूप | प्रसग में संस्था के 
विषय में हमे कुछ नही कहना । क्योंकि हम मान कर 
चलते है कि समय, साधन ओर साधको के अनुरूप सस्थाएँ 
निर्मित और विघटित होती रहतो है, इसमें ह॒षे-विषाद 





(पृ० २४ का शेषांश) 

वश्यक, (५) ग्रन्थ प्रति का सक्षेप में पुरा परिचय, प्राप्ति 
स्थान सहित, (६) ग्रन्थ, भ्प्रकाशित है या प्रकाशित, 
प्रकाशित है तो कब और कहाँ से, (७) प्रशघ्तियों का 
संकलन भाषा वार तथा कालक्रम से हो, ओर (८) अन्त 
में उपयुक्त वर्गीकृत नामानुक्रमणिकाएँ आदि रहें | 

यो तो देश भर मे अनगिनत छोट-बड़े जैनशास्त्र 
भण्डार मे सग्रहीत प्राय: प्रत्येक ग्रन्थप्रति मे एक व अधिक 
प्रकार की प्रशस्तिथा प्राप्त हो जाती हैं। उन सभी भडारों 
का सम्यकरीत्था सर्वेक्षण-पर्यवेक्षण करके अनगिनत प्रश- 
स्तियां एकत्र की जा सकती है। अतएवं एक-एक भण्डार 
में यदि छोटे-छोटे हों तो, ग्रामपास के या सम्बद्ध कई-कई 
भण्डारों मे, संग्रहीत ग्रन्थों की प्रशस्तियों के पृथक-पृथक 
प्रशस्ति-संग्रह उपरोक्त प्रकार से सुसम्पादित होकर प्रका- 
शित किये-कराये जा सकते हैं। यथासम्भव सर्वागपूर्ण, 
उपयुक्त ज्ञातव्य पूरित एवं स्तरीय प्रकाशन समय और युग 
के लिए अपेक्षित है । -+-चा रबाग, लखनऊ 


[? श्री पच्मचन्द्र शास्त्री, नई दिल्‍लो 


कैसा ? हाँ, यदि मूल आगमरूप कुन्दकुन्द भारती बदलती 
है तो 'सबं वे पूर्णग्वं स्वाहा' में संदेह नहीं । 

सर्व विदित है कि षट्वण्डागम शास्त्र आचार्य कुन्द- 
कुन्द से बहुत पूर्वे हुए आचाय भगवत्‌ भूतवलि-पुष्यदंत की 
कृति है। प्रथम पुस्तक के पृ« १३३ पर चौथे सूत्र में 
“इंदिए, काए, कसाए' छाब्द प्रयुक्त हैं और ये शब्द क्रमशः 
हुर्द्रिये, काये, कषाय' इन सस्कृत शब्दों के स्थान पर 
(परिवर्तित रूप प्राकृत मे) दिए गए हैं| अर्थात्‌ उक्त रूपों 
में प्राकृत भाषा के नियम रूप सूत्र प्राय: क ग च ज त द 
पबय वां लोप:--प्राइतसवंस्व २/२ और 'भ्रायो लुक्क- 
गचजतदपयवां'---प्रा कृत शब्दानुशातवत १/३ के नियमा- 
नुसार संस्कृत के छाब्दों से 'य' को हटा दिया गया है । 
उक्त तीनों शब्द सप्तमी त्रिभक्ति के रूप हैं। इतना ही 
क्यों ? उक्त चोथे सूत्र से पूवे भी आचाये ने षट्खण्डागम 
के मंगलाचरण में इसी नियम के अनुरूप कयाग को 
हटाकर लोके या लोगे के स्थान पर 'लोए' शब्द का प्रयोग 
किया है--'णमो लोए सव्वपाहूृण ।! इसके अतिरिक्त बाद 
के आचार्षों ने भी 'लोए' को मान्यता दो है। स्त्रय क्न्द- 
कुन्दाचाय ने भी इस शब्द का खुलकर प्रयोग किया है । 
देब्वें--पंचास्तिकाय प्राभूत गाथा ८५, ६० आदि* | उक्त 
रूप के सिवाय दि० आगमों में लोगो, लोओ, लोय जैपे 
सभो रूप मिलते है मु और सभी उचित हैं। क्योंकि 
प्रकाण्ड प्रकृत विद्वातों के मतानुसार दि० आगमों की 
भाषा, अन्य कई प्राकृत भाषाओं का मिला जुला रूप है 
गौर इस भाषा का नाम ही जैन-शौरसेती है। स्मरण रहे 
कि शौरसेनी और जेत-शौरसेनी में महृद्‌ अन्तर है। आज 
हमारे कई विद्वान्‌ भी श्रम में हैं वे शौर-सेनी को ही दि० 
आगमों की भाषा मान बैठे हैं श्रोर रूप बदल रहे हैं । 

घट्खण्डागमकार से पूव॑वर्ती आचार्य गुणधर हैं इनकी 
रचना “'कसाय पाहुड सुत्त! है। इसमें भी इसी जाति के 





ह दादशानुप्रेक्ष ग।० ८, सुतपहुड ग।० ११, द्शंतता० गा० ३३ | [की देखें--पंचास्तिकाय । 


२६, ब्ष ४१, कि० १ 


अन्य शब्दों का प्रचुर मात्रा मे प्रयोग है। जैसे तृतीये के 
स्थान पर तदिए, संपराये के स्थान पर संपराएं, कषाये के 
स्थान पर कसाए आदि । ये सभी सप्तमी के रूप है और 
सभी में से (प्राकृत सर्वस्व और प्राकृत-शब्दानु शासन के 
उपर्युक्त नियमानुसार) य को हटा दिया गया है। हमारा 
अभिमत प्राकृत भाषा के प्रकाण्ड विद्वानू डॉँ० ए० एन० 
उपाध्ये, डॉ> होरालाल, डॉ » नेमीचन्द आरा व पिशल के 
अनुरूप है--कि जैन-शोौरसेनी को दिगम्बर आचार्यो ने 
अपनाथा जो कि कई प्राकृत भाषाओं का मिला-जुला रूप 
है--(देखें हमारा अन्य लेखब)--फलत: दिगम्बर आगमो 
में सभी रूप मिवते है। कही त को द भी होता है, कही 
व का लोप भी होता है, कही क को ग होता है ओर कही 
कयागकालोप भी होता है और कही इनके लोप के 
स्थान में य भी होता है। जैसे--गति ८ गदि, गति >गइ; 
वेदक"-वेदग, एकेंद्रिय-एइंदिय; इसके सिवाय मध्यवर्ती 
कगचजतदपवय का लोप तो बहुश: पाया जाता 
है । फलत:--जहाँ जो है, ठीक है । 

हमारा निवेदन है कि यदि इस रहस्य को न समझा 
गया और हम भावुकता में बह गए तो (सशोधित ? समय- 
सार गाथा न० हे लोगे' के अनुसार) जिसे हम अब तक 
'णमो लोए सव्वस्ताहण' पढते रहे है कभी उसे गलत मान 
कर “णप्तों लोगे सव्वसाहुणं' भी पढ़ने लगेगे। और तब 
कहाँ जायगा स्वासी समंतभद्र को कथन --न हि मंत्रोक्षर- 
न्यूनोनिहन्ति विषवेदना ।! जब कि णमोक्रार हमारा महा- 
मंत्र है । सोचें क्या भाषा के बदलात्र की भांति इस मत्र 
में लोए का लोगे न होगा ? और न होगा तो क्यो, किस 
नियम से ? यदि न होगा तो उप्त नियम को समथ्सार 
गाथा न० ३ में लागू क्‍यों नहीं किया जा रहा ? अब ये 
सौचना आपका काम है कि वतंम्ान संशोथतों के नाम 
पर आगमरूपी कुन्दकन्द भारती बदलेगी या नही? 
यदि बदलेगी तो समयसार में परिवर्तित शब्दरूपों की 
भाँति आग्रमसम्पत प्राचीन अनादि मुलमत्र णमोकार भी 
आपके हाथों से खिसक कर श्रन्यों के हाथो मे रह जायगा 
--वह आपका सिद्ध न हो सकेगा। क्योंकि आपका भाषा- 
शुद्धिमोह 'लोए' को अशुद्ध मान उसे 'लोगे' कर चुका है और 
प्रारोन मूलबीज मंत्र में 'लोगे' है नहीं--देखें--पट्खण्डा- 


झनेकाम्त 


गम, मंगलाचरण 'णमों लोए सब्वसाहुणं ।” अब आपको 
सोचना है कि आप प्राचीन पूल बीजमत्र को जैन-शौरसेनी 
के अनुसार लोए' के रूप में स्वीकारते है या मात्र लोगे! 
रूप को स्वीकारने के कारण उसे मात्र अरधमागधी के 
लिए छोड़ते हैं ? निर्णय आपके हाथ है । 

हमारी दृष्टि से आगमरूप कुन्दकुन्द भारती के मूल 
जैन-शोरसेनी (जिसमे कई प्राकृत भाषाएँ समिलित है) 
के रूप को यथावत्‌ सुरक्षित रखना हूं! कुन्दकुन्द की ह्वि- 
सहस्राब्दी मनाने की साथंकता है। अन्यथा, हम उत्सवो 
मे बाजे बजबाने, भाषणादि सुनते-सुनाने के तो अभ्यात्ती 
है ही-+कोई नई ब,त नही । यदि आप अपनी अज्ञानता 
या कायरतावश अथवा भावावेशत्रश भाषा-बदलाव (सशो- 
धन ?) को न रोक सके तो आप अपने आगम का स्वयं 
घात कराएँगे। 

डॉ० रिचर्ड पिशल प्राकृत-भाषाओ के जाने-माने 
प्रामाणिक उच्चतम विद्वान मात जाते है उन्होने प्र/कृत मे 
उपलब्ध प्रभूत साहित्य और आग्रम्िक ग्रन्थो को बड़ी 
बरीकी से देख! और उन्तके आधार पर प्र।क्वषत भाषाओ 
के पारस्परिक भद के जो निष्कृष अपनी कृत प्राकृत 
भाषाओं का व्याकरण द्वारा सन्मु|॥ रख, उनसे उन्होने 
शौरसेनी और जैन-मोरससेनी दोनों को अथक्‌-पृथक भापाएं 
माना । ३चहोंने दोनो भाष।ओं का प्रृथक्‌-पृथकू ने।मोल्लेख 
किया, दोनो के शब्द छयरा में भेद रशोथा आर दोनो के 
साहित्य को भिन्‍त बतला4 । फवत:-दोनों भाषाएँ एक 
नही है और दि० जं५ आगम भा शोरसेनी के नही है--बे 
सभी जेन-शौरसेनी भाषा के है। जत. दि० आग्मो को 
शौरसेनी की प्रमुखता देकर उनसे शौरसेती की भरमार 
करना और उनमें यूहीत जैत-शौरतवा 3 रूपों का तिर- 
स्कार करना सर्वेधा ही अनुचित है-- जैसा कि किया जा 
रहा है! डॉ० पिशल द्वारा निर्दिष्ट कुछ उद्धरण (पाठकों 
की जानकारी के लिए) इस प्रकार है-- 
(एक) पृथक्‌-पृथक्‌ नामोल्लेख : 

(क) 'सौख्य शब्द के लिए महाराष्ट्रो, अधंमागधी, 
जैन महाराष्ट्री, जेन-शौरसेनी, शोरसेनी और श्रपश्नश में 
सोक्ख होता है +-पैरा ६३ अ० 


क्या कुन्दकुन्द भारतों बदलेगी ? २१७ 


खि) जन शौरसेनी और शोरसेनी मे ओसह शब्द 
काम में लाया जाता है। पैरा ६१ अ० 

(ग) 'जु० शौर० और श्ौर० मे ओसह रूप भी 
चलता है ।-- पैरा २१५ 

(घ) 'जं०्शोौर०, शौर० भाग० और भ्रप० रूप बहिणी 
जो बचिणी से निकला है। -+परा २०४ 

(च) जण०्शौर०, शौर०, माग०, ढ० मे बोली के रूप 
में तथा अप» मे त का दे और थ का ध हूप बन जाता 
है ।>-पैरा १६५ 

(छ) “जेण्शौर०, शौर०, माग० और ढ० में मौलिक 
द और ध बने रह जाते है।' - पैरा १६५ 

(नोट--दोनो भाषाओं के नाम अधे-विराम देकर 

पृथक्‌-पृथक्‌ बतनाए है) 

(दो) दोनों के शब्द रूपों में भेद : 

(क) 'जेन शौरसेनी म॑ रयण रूप पाया जाता है। 
शौरसेनी म रदण का व्यवहार हाता ;।! >पैरा १३१ 

(ख) जन शोरसेनी गे बनह रूप है किन्तु शौरसेनी 


में वृषभ के लिए सदा बुसह श०३ आता है।' >>पैरा ४६ 
(ग) 'जंण्शौर० जध, शौर० जधा *. जेण्शोर तथ 
शौर और माग० तथा ।* --परा १६५ 


(तीन) दोनों के साहित्य में भिन्‍नता . 

डॉ० पिशल ने जैन शौ रसनी के शब्द-रूपो मे अन्य- 
भाषारूपो से पृथवुता सूचक सभी उदाहरणों का चयन 
दि० आगममप्रत्थों (जैसे -पवयणसार, कात्तग्रेया० आदि) 
से किया तथा शौरसेनी के सभी उदाहरण जैनेतर ग्रन्थों 


(जैसे--मृच्छ ० शकु० आदि) से चुने । इसका तात्पर्य ऐसा 
है कि शौरसेनी दि० आग्रमो की भाषा नही हैं--यदि दि० 
आगम शौरसेनी के होते तो शौरसेनी शब्दरूपों की पुष्टि में 
उदाहरण दि० आगमो से दिये गये होते । 
(चार) जैन-शौरसेनी (भाषाओं का संगम) : 

दि० आगमो में अधेमागधी के शब्दों का भी प्रयोग है 
और अन्य भाषा के शब्दों का भी प्रयोग है अर्थात्‌ इसमे 
किसी एक गाषा के शब्दरूपो का बन्धन नहीं है--ये भाषा 
मुक्त भाषा है। पिशल ने स्वयं जैन शौरसेनी का अधें- 
मागधी से अधिक मेल बताया है और इसीलिए दि० 
ग्रागमो में 'ता, 'य आदि जैपते रूप (जो अधेंमागधी के 
है) पाए जाते है। पिशल के शब्दों मे-- 

(क) 'क्त्वा का त्ता जो अर्धमागधीरूप है ।-परा १२१ 


(ख) 'ज॑न शौरसेती का अर्धभागधी से अधिक मेल 
है । पैरा २१ 


(ग) 'क का ग में परिवर्तन अधेमागधी की विशेषता 
पैरा १६ 


स्मरण रहे भाषा सम्बन्धी यह आवाज हमारी ही 
नही अपितु परर्वाचार्यों की भाषा से फलित और प्राकत्त 
भाषा के प्रकाण्ड दिव त-बिद्वानो से सम्मत है। पहिले 
भी आगम के रूप को बदलना घातक हुआ है और भागे 
भो घानक होगा, भले ही अर्थ में अन्तर न पड़ता हो । 
भावष्य में लोग भी अपनी बुद्धि से, सशोधन की परम्परा 


बना लेगे और आगम का लोप होगा । इसे विचारिए-- 
कुन्दकुन्द द्वि-महस्र/ब्दी के समारोह मे । धन्यवाद ! 


ड्ढै। 





(प्० १२ 
आये परोक्षम, प्रत्यक्षमन्यत्‌, मातपचे श्रुतम । 
से १-०६, १०, ११९, २० । 
२१, दृष्टा55 गमाध्यामविरुद्धमथेप्ररूपण युक्तयनुशासनते । 
-युकक्‍त्‌यनुशासन, कार० ४८) 
२२. एयत्तणिच्छयगभो समओो सब्वत्य सुदरो लोए |। 
बंधकहा एयल्ते तेण विसवादिणी होई ॥| ३ ॥ 


२३. णा वि होदि अपभन्तों ण पमत्तो जाणजो दू जो भावों । 
एवं भणति शुद्ध णाओं जो सो उ सो चेव ॥६॥ 
ववहारेणुवदिस्सह णाणिस्स चरित्त दंसणं णाण। 

ण वि णाणं ण चरित्त ण॒ दंसणं जाणयो सुद्धों ॥ ७॥ 

२४, जह ण वि सक्‍कमणज्जो अणज्जभास विणा उ गाहेउ । 
तह ववहारेण विणा परमत्थुवदेसण मसक्क ।॥। ८ ॥॥ 


२५. वबह्वारो5 भूयत्यो भूयत्यो देसिदों दु सुद्धणजो 
भूयत्थमस्सिदो, खलु सम्मादिट्ठी हवह जीवों ॥११॥ 


धर अं ला का 


का शेपाष) 


२६. “प्रमाणनयात्मको न्याय: ।'' 
--धर्मभषण, न्यायदीपिम, प० ५४ । 


२७. ववहारणयों भासदि जीवो देहो य हृवदि खल एक्को । 
ण दु णिज्छयस्स जीवो देहो य कदा वि एकद्ठो ॥ 
“+सा० पा० गा० २७ | 


२८. जीबे कम्मं बद्ध पुटठ चेदि ववहारणयभणिद । 
सुद्धभयस्थ दु जीव अवद्धपुद्ठ हृवइ कम्मं ॥॥१४१ 
२६. कम्म बद्धमबद्ध जीबे एव तु जाण णयपक्‍ववं । 
पबख। तिबकन्तो पुण मण्णदि जो सो समयसारो ॥। 
-बही, गा० १४२॥ 
३०. वही, गा० १८१, १९२, १८३, १८४, १८६। 
३१. वही, गा० २८८, २८६, २६०, २६१, २€२। 
३२, वही, गा० ३४० “एवं सखुवदेस जे उप€ूवितति एरिस 


समणा। ३३. वही, गा.३४७, ३४. वदह्दी, गा० ३४८॥ 


१८५, थर्ष ४१, कि० ५ 


झनेकाम्त 


(पृ० १६ का शेषांश) 


शास्त्रों में सेद्धान्तिक चर्चाओं के विरोधी विवरण : 
यह विवरण दो शीर्षकों मे दिया जा रहा है :-- 


(१) एक ही ग्रन्थ में प्रसंगत चर्चा--मूलाचार के 
पर्याप्त अधिकार की गाथा ७६-८० परस्पर असगत हैं : 
सोधमं स्वर्ग की देवियो की उत्कृष्ट आयु ५ पलल्‍्य ५ ४० 
ईशान स्वर्ग की देवियों की उत्कृष्ट आयु ७ पल्‍य ४५४० 
सानत्कुमार स्व मे देवियोकी उत्कू. आपु & प० १७४० 


घवला के दो प्रकरण ''-- (१) खुहक बंध के अल्प 
बहुत्व अनुयोग द्वार मे वनस्पतिकायिक जीबों का प्रमाण 
सूत्र ७४ के अनुसार सूक्ष्म वनस्पतिकायिक जीवो से विशेष 
अधिक होता है जबकि सूत्र ७५ के अनुसार सूक्ष्म वनस्पति- 
कायिक जीवों का प्रमाण वनस्पतिकायिक जीवों से विशेष 
अधिक होता है। दोनों कथन परस्पर विरोधी है। यही 
नही, सूक्ष्मवतस्पतिकायिक जीव और सूक्ष्म निगोद जीव 
बस्तुतः एक ही हैं, पर इनका निर्देश पृथक्‌ पृथक्‌ है । 

(२) भागाभागानुगम अनुयोग द्वार के सूत्र ३४ को 
व्याख्या में विसगतियों के लिए वीरसेन ने सुझाया है कि 
सत्यासत्यका निर्णय आगमनिपुण लोग ही कर सकते है। 

(२) भिन्‍न-भिन्‍न ग्रन्थों में श्रसंगत चर्चायें-- (१) तीन 
बातवलयों का विस्तार यतिवृषभ और सिंहसूर्य ने अलग- 
अलग दिया है : 

(अ) त्रिलोकप्रज्ञप्ति में क्रमशः ११/२, ११/६व ११-१/२ 
कोश विस्तार है । 

(ब) लोकविभाग में क्रमशः २, १ कोश एवं १५७४ घनुष 
विस्तार है । 

इसी प्रकार सासावन गुणस्थानवर्तो जंब के पुनर्जन्म 
के प्रकरण में यतिवृषभ नियम से उसे देवगति ही श्रदान 
करते हैं जब कि कुछ आचाय॑ उसे एकेन्द्रियादि जीवों की 
तियंच गति प्रदान करते है। उच्चारणाचायं और यति- 
वृषभ के विषय के निहूपण के अन्तरो को वीरसेन ने जय- 
घबला में नयविवक्षा के आधार पर सुलझाने का प्रयत्न 
किया है ।” इसी प्रकार, उच्चारगाचार्य का यह मत कि 
बाईस प्राकृतिक विर्भाक्त के स्वामी चतुर्गतिक जीव होते 
हैं--यतिवृषभ के केवल मनुष्य-स्वामित्व से मेल नही 


खाता । भगवती आराधना में साधुओ के २८० व ३६ घमृल- 
गुणों को चर्चा के समय कहा है | “प्राकृतटीकाया तु अष्ट- 
विशति गुणा: । आचारवत्वादयश्चाष्टो--इति षट्जिशत्‌ ।” 
इसी ग्रन्थ में १७ मरण बताये है पर अन्य ग्रन्धों में इतनी 
संख्या नही बताई गई है ।* 

शास्त्री ने बताया है कि 'पट्‌बण्डागसम' और 'कषाय- 
प्राभुत” मे अनेक तथ्यों में मतभेद पाया जाता है । इसका 
उल्लेख “तन्नान्तर' शब्द से किया गया है। उन्होने धवला, 
जयघवला एवं त्रिलोकप्रज्ञप्ति के अनेक मान्यताभेदों का 
भी सकेत दिया है। इन मान्यता भेदों के रहते इनकी 
प्रामाणिकता का आधार केवल इतका ऐतिहासिक परि- 
प्रेक्ष्य ही माना जावेगा । 


आचार विवरण संबंधी घिसंगतियां : 


शास्त्रों मे सैद्धान्तिक चर्नाओं के समान आचार- 
विवरण में भी विसगतिया पाई जाती हैं। इनमें से कुछ 
का उल्लेख यहाँ किया जा रहा है । 
क्रावक के श्राठ मूल गुण--श्रावको के मूलगुणों की 
परम्परा बारह ब्रतों से अर्वाचीन है। फिर भी, इसे समनन्‍्त- 
भद्र से तो प्रारम्भ माना ही जा सकता है। इनको आठ 
की सख्या में किय प्रकार समय-समय पर परिवर्धन एव 
समाहरण हुआ है; यह देखिए :--- 
१. समतभद्र तीन मकार त्याग पचाणु ब्रत पालन 
२. आशाधर तीन मकार त्याग पचोदुम्बर त्याग 
३. अन्य तीन मकार त्याग पचोदुम्बर त्याग, रात्रि 
भोजन त्याग, देव पृजा, 
जीव दया, छनता जल पान 
समयानुकूल स्वैक्छिक परिवतेनों ६.। तेरहवी सदी के 
पं० आशाधर तक ने मान्य किया है। यहां शास्त्री” 
समनन्‍्तभद्गर की मूलगुण-गाथा को प्रक्षिप्त मानते हैं । 
बाईस श्रभक्ष्य--सामानन्‍्य जैन श्रावक तथा साधुओ के 
आहार से सम्बन्धित भक्ष्याभक्षय विवरण मे तेरहवी सदी 
तक बाईस अभक्ष्यो का उल्लेख नही मिलता । मुलाक्षार 
एवं ग्राचाराग के अनुसार, अपित किए गए कन्दमूल, बहु- 
बीजक (निर्वीजित) भादि की भक्ष्यता साधुओं के लिए 
वर्जित है । पर उन्हें गृहस्थो के लिए भक्ष्य नही माना 


भ्रागभ-तुल्य ग्रस्यों को प्रामाणिकता का समुल्यांकन 5. २६ 


जाता । वस्तुतः गृहस्थ ही अपनी विशिष्ट चर्या से साधुपद 
की ओर बढ़ता है, इस दृष्टि से यह विरोधाभास ही कहना 
चाहिए। सोमदेव आदि ने भी गृहस्थों के लिए प्रासुक- 
अप्रासुक की सीमा नही रखी । सम्भवतः दोलतराम के 
समय ५३ क्रियाओ मे अभक्ष्यो की सख्या बाईस तक पहुच 
गई | फलत: भक्ष्याभक्ष्य विचार विकसित होते हात सब- 
हवी सदी में ही रूढ हो सका है । 

श्राहदर के घटक--भक्ष्य आहार के घटकों मे भी 
अन्तर पाया जाता है। मूलाचार की गाथा ८५२२ में आहार 
के छह घटक बताये गए है जबकि गाथा ८२६ मे चार 
घटक ही बताए हैं। ऐसे ही अनेक तथ्यों के आधार पर 
मूलाचार को संग्रह ग्रन्थ मानने की बात कही जाती है । 

श्रावक के ब्रत-- कुन्दकन्द और उमास्वाति के युग से 
श्रावक के बारह ब्रतो की परम्परा चली आ रही है। 
कुन्दकन्द ने सललेखना को इनमें स्थान दिया है पर उमा- 
स्वाति, समंतभद्र और आशाधर इसे पृथक्‌ कृत्य के रूप मे 
मानते हैं। इससे बारह ब्रतो के नामो में अन्तर पड गया 
है। इसमे पाँच अणृक्रत तो सभी में समान हैं, पर अन्य 
सात शीलों के नामो मे अन्तर है* । 

यहाँ कुन्दकुन्द और उमास्वाति की परम्परा स्पष्ट 
दृष्टव्य है। अधिकाश उत्तरवर्ती आचार्यों ने उमास्वाति का 
मत माना है । साथ ही भोगोपभोग परिमाण ब्रत के अनेक 
नाम होने से उपभोग शब्द की परिभाषा भी भ्रामक हो गई 





बढ़ने के लिए ग्यारह प्रतिमाओं की परम्परा कुन्दकुन्द युग 
से ही है । संख्या की एकखूपता के बावजूद भी भ्रनेक के 
नामो और अर्थों मे अन्तर है। सबसे ज्यादा मतभेद छठो 
प्रतिमा के नाम को लेकर है। इसके राच्रिमुक्त त्याथ (कुंद- 
कुंद, समंतभद्र) एवं दिवा मैथुन त्याग (जिनसेन, आशाघर ) 
नाम मिलते है रात्रिभुक्तित्याग तो पुनरावृत्ति लगती है । 
यह मूलगुण है । आलोकित पान-भोजन का दूसरा रूप है। 
अठ। परवर्ती दूधरा नाम अधिक सार्थक है। सोमदेव ने 
अनेक प्रतिमाओ के नये .नाम दिये है। उन्होंने १ मूलम्नत 
(दर्शन), हे अर्चा (सामायिक), ४ पर्वकर्म (प्रोषध), ५ 
कृषि कर्म त्याग (सचित्त त्याग), ८ सचित्त त्याग (परि- 
ग्रह त्याग) के नाम दिये है। दहेमचन्द्र ने भी इनमें पर्बेकर्म, 
प्रासुक श्राह र, समारभ त्य,ग, साधु निस्संगता का समा- 
हार किया है" । सम्भवत., इन दोनों आचार्यों ने प्रतिमा, 
व्रत व मूलगुणो के नामो की पुनराव॒ति दूर करने के लिए 
विशिष्टार्थंक नामकरण किया है। यह सराहनीय है ! 
परम्परापोषी युग की बात भी है। बीसवी सदी में मुनि 
क्षीर सागर ने भी पुनरुक्ति दोष का अनुभव कर अपनी 
रत्नकरड श्रावकाचार की हिन्दी टीका मे ३ पूजन ४ स्वा- 
ध्याय ७ प्रतिक्रण एव ११ भिक्षाहार नामक प्रतिमाओं 
का समाहरण किया है? । पर इन नये नामों को मान्यता 
नही मिली है । 

व्तों के भ्रतीचार-- श्रावको के ब्रतों के अनेक अती- 
चारों में भी भिन्‍नता पाई गई है । 





हल 380 हिल सैव्य भौतिक जगत के वर्णन में विसंगतियां : वर्तमानकाल- 

पूज्यपाद उपभोग परिभोग भोतिक जगत के अन्तगंत जीवादि छह द्रव्यों का वर्णन 

सोमदेव भोग परिभोग समाहित है। उमास्वाति ने “उपयोगो लक्षण” कह कर 
भरावक की प्रतिमाएँ--श्रावक से साधुत्त की ओर जीव को परिमापित किया है। पर शास्त्रों के अनुसार, 

के (अ) गुण ब्रत-- 

कुन्दकुन्द दिशा-विदिशा प्रमाण, अनर्थदडब्रत, भोग्रोपभोगपरिमाण 

उमास्वाति दिग्यग्त अनथ्थंदडब्बत, देशकब्नत 

आशाधर, समंतभद्र दिग्व्नत ढ़ भोगोपभोगपरिमाण 

(ब) शिक्षात्रत--- 

कुंदकूंद सामायिक, प्रोषधोपवास, अतिथिपृज्यता, सल्लेखना 

समंतभद्र, आशाधर सामायिक, प्रोषधोपवास, वैया वृत्य, देशावकाशिक 

उमास्वाति सामायिक, प्रोषषोपवास, अतिथिसविभाग, उपभोग परिभोग परिभाण 

सोमदेव सामायिक, प्रोषधोपवास, बैयावुत्य भोग-परिभोग परिमाण 


जरा-सोचिए ! 


१. कया जन जिन्दा रहें सकेगा ? 

जैसे चन्द लोग इकट्ठे होते है श्रौर आकाश गुंजाने 
फो जोर से नारा लगाते हैं--'जैन धर्म की जय ।' नारे 
से आकाश तो गूंजता है, पर, क्षण भर मे वह गूज कहा 
बिलीन हो जाती है? इसे सोचिए : कही वह अस्तित्व 
रखते हुए भी अरूपी भ्रांकाश में तो नहीं समा जाती। 
इसी प्रकार आज जैन को दृढना भी मुश्किल है, तह भी 
चर-चूर होकर बिखर चुका है ? शायद कही वह भी तो 
अडरूपी आकाश में नही समा गया ? देखिए, जरा गौर 
सै-यदि ज्ञन-दीपक लेकर ढूढें तो शायद मिल जाय ! 


आप किसी मन्दिर में जाइए वहां आप समवसरण 
के कीमती से कीमती वैभव को देख सकेगे, पाषाण-निर्मित 
प्रतिबिम्बों को देख सकेंगे --वे विम्ब॒ चादी, सोने, हीरे 
ओर पन्‍नों के भी हो सकते है, आप आसानी से देख 
सकेंगे। पर, जन आपको अपनी आंखो या भावों मे कदाचित्‌ 
ही दिखे । 

ऐपे ही किसी त्यागी समाज में जाकर देखिए, 4हा 
कआापको लाल, गेरुआ, पीत, श्वेत या दिगम्बर चोला तो 
दिखेगा, पर, जिसे आप खोज रहे है बह “जैन! न 
मिलेगा । ऐसे ही किसी पण्डित के पास जाइए--उसे 
सुनिए : आपको सिद्धान्त और आगम की लम्बी-चोडी 
व्याब्याए मिलेंगी, क्िया-काण्ड मिलेगा पर, 'ज॑न' के 
दशेत वहाँ भी मुश्किल से हो सकेंगे । धत-वेभव में तो 
जैन के मिलने का प्रश्न ही नहीं-जहा लोग आज 
खोजते हैं । 

आप पूछेंगे भला, वह जैन क्या है, जिसे देखने की आप 
बात कर रहे हैं? आखिर, उस जैत को कहाँ देखा जाय ? 
तो सुनिए-- 

'जैन' आत्मा का निर्मल, स्वाभाविक रूप है, वह 
सरल-आत्माओं के भावों और आचार-विचारों मे मुखरित 
होता है । जहां मनीतता, बनावट भौर दिखावा न हो. 


वहाँ झलकता है। आप देखें--ये जो कई श्रावक हैं, 
पण्डित है, त्यागी और नेता है, इनमें कितने, किस अंश 
में मलीनता, बनावट और दिखं।वे से कितनी घूर है ? जो 
इनमे जैन हो । क्या कहें ? आज तो त्याग की परिभाषी 
भी बदली ज॑सी दिखती है | त्याग तो जैन बनने का सही 
मार्ग है और वह मार्ग अन्तरग व बहिरंग दोनो प्रकार के 
परिग्रहों को कृश करने और परिग्रहों के अभाव मे मिलता 
है | अर्थात्‌ परिग्रह की जिस स्थिति को छोडकर व्यक्ति 
घर से चला हो उस स्थिति की अपेक्षा पारग्रह में हीनता 
होते जाना त्याग की सच्ची पहचान है । पर, आज तो 
परिस्थिति अधिकाश ऐसी है कि--जो पुरुष दीक्ष[-- 
नियम से पूवे किमी झोपड़ी, साधारण से सुविधारहित 
कच्चे-पक्के घर में रहता था वह त्यागी नामकरण होने के 
वाद सुन्दर, स्वच्छ सुविधायुक्त मकानों, कोठियो, बगलों 
और यहाँ तक कि वह बकिधम पैलेस जैसे महलों मे रहते 
के स्वप्न देखता और वैसे प्रयत्न करता है। जिसे दीक्षा 
से पूर्व ख्याति, यूजा-प्रतिष्ठा की चाह न थी, वह उत्सवो, 
कार्यक्रमों आदि के बहाने बडे-बड़ पोस्टरो में बडी-बड़ी 
पदवियों सहित अपने नाप्ू-फोटो और वैसी किताबे छपाना 
चाहता--छवाता है । जिसे दीक्षा पूर्व लोग जानते भी न 
थे--ऊोते मे ब्रठा रहता हो वह दीक्ष। के बाद पिहासना- 
रूह होकर सभाग्रो मे अपने जयकारे चाहता है। जो घर 
से सीमित परिवार का मोह त्याग, वेराग्य की ओर बढ़ा 
था वह उपकार के बढ़ाने सीमित की बजाय श्रावक- 
श्राविका और सठ-साहुकारो जैसे बड़े परिवारों के फेर मे 
फंस जाता है, उपके वैभव से घिर जाता है। ये सब तो 
ग्रहण करने के चिन्ह हैं और ग्रहण करने मे जैन कहां ? 
जैन तो उत्तरोत्तर त्याग मे है, आकिवन्य में है। हाँ, 
सच्चे त्यागी होंगे अवश्य--उनको खोजिए, जहाँ वे हों, 
जाइए ओर नमन कीजिए, इसमे आपका भी भला है । 
श्रावकों की मत पूछिए, वे भी कहाँ, कितने है? 
होंगे बहुत थोड़े कही--किन्ही आकाश प्रदेशों मे, श्रद्धा 


झौर विवेकपूर्वक श्रावक की दैनिक धट्क्रियाओं में लीन । 
बरना, अधिकाँश जन समुदाय तो इस पद से अछूता ही 
है--राति-भोजी और मकार-सेवी तक । जिन्हें हम 
श्रावक माने बेठ है, तथोचित सर्वोच्च जैसे सम्मान आदि 
तक दे रहे है, शायद कदाचित्‌ उनमे कुछ श्रावक हो तो 
दैनिक षटक्रियाओं की कसौटी पर कस कर उन्हे देखिए । 
बरना, वतंमान वातावरण से तो हम यह ही समझ पाए 
हैं कि- इस युग मे पैपता हो श्रावक और पैसा ही प्रमुख 
है--सब उधर ही दोड रहे है । 

पण्डित, 'पण्डा' वाला होता है भौर 'पण्ड।' ब॒द्धि 
को कहते हैं--पण्डा-बुद्धियेस्यसः पण्डित:” अर्थात्‌ जिसमें 
बुद्धि ही वह पण्डित है। आज कितने नामधारियों में 
कैसी बुद्धि है, इसे जिनमागे की दृष्टि से सोचिए | जब 
जिनमार्ग विरागरूप है तब ब्रतं॑मान पीढ़ी मे कितते नाम- 
घारी, प० प्रवर टोडरमल जी, प० बनारसीदाप्त जी और 
ओर गुरुवयें पं० गोपालदास जी बरैया, प० एरणेशप्रसाद 
वर्णी जैसे सनन्‍्मार्ग-राही और अल्प-सस्तोषी है? जो उक्त 
परिभाषा में खरे उत्रते हो या जो लोकिक लाभों और 
भयो की सीमा लांघ--बिना किसो झ्षक्षक के सही रूप 
में जिन वाणी के अनुसर्ता या उपदेब्टा हों? कड़वा तो 
लगेगा, पर, भश्राज के त्यागी वर्ग की शिथिलता में कुछ 
पण्डितो, क्रुछ सेठो या श्रावको का कुछ हाथ न हो +-ऐयसा 
सवंथा नहीं है । कई लोग हा, में हाँ करके (भी) मार्ग 
बिगाड़ने मे सहयोगी हो तब भी सन्देह नहीं ) कुछ पंडितों 


की अहुं-पण्डा (बुंडि) के कारण, उनके सहयोग से मूल- 
आगम-छरूप भी बदलाव पर हों तो भी सन्देह नहीं। हम 
आगम के पक्षपाती हैं। हम नहीं चाहते कि कोई अपनो 
बुद्धि से आगमों मे परिवतंन लाए | हम तो पूर्वाचार्यों की 
चरण-रज-तुल्य भी नही, जो उनकी भाषा मे किन्‍्ही 
बहानों से परिवर्तत लाए--आचार्यों ने किस शब्द को 
किस भाव में कहां, किस रूप में रखा है इसे वे ही 
जानें--इस विषय को आचार्यों की स्व-हस्तलिखित प्रतियो 
की उपलब्धि पर--सोचा जा सकता! है, पहिले नही । 
जैसा हो, विचारें । 
अब रह गए नेता। सो नेताओं की क्‍या कहें ? वे 
हमारे भी नेता हैं | गुस्ताखी माफ हो, इसमे हमारा वश 
नहीं । नेता शब्द ही ऐसा बहुमुख्री है जो चाहे जिधर 
मोड़ा जा सकता है--नेता अष्छों के भी हो सकते हैं ओर 
गिरों के भी--धर्मात्मा्रो के भी हो सकते है | पर, हम 
यहां मोक्ष मार्गस्य नेतारं' की नहीं, तो कम से कम जैन- 
समाज और जैन धर्म के नेताओ की बात तो कर ही रहे 
हैं कि वे (यदि ऐमा करते हों तो) केवल नाम धराने के 
उद्देश्य से दिखावा न कर जनता को प्र्म के मार्ग में सही 
रूप में ले चले और स्वयं भी तदनुरूप सही आचरण 
करें । जिससे जैन धमं टिका रह सके । यदि ऐसा होता 
है तो हम कह सकंगे--'हा, जेत जिन्दा रह सकेगा!। 
असलियत क्या है ” जरा-सोचिए -- 
- सम्पादक 


वि 
ग्रनेकान्त' के स्वामित्व सम्बन्धी विवरण 


प्रकाशन स्थान--वीर सेवा मन्दिर, २१ दरियागंज, नई दिल्‍ली-२ 
प्रताशक--वी र सेवा मन्दिर के निमित्त श्री बाबुलाल जैन, २ अन्सारी रोड, दरियागज, नई दिल्‍ली-२ 


राष्ट्रीयवा-- भा रतीय 
प्रकाशन अवधि---न्र मासिक 


सम्पादक--श्री पश्मचचन्द्र शास्त्री, वीर सेवा मन्दिर २१, दरियागंज, नई दिहली-२ 


राष्ट्रीयता---भा रतीय 


मुद्रक--गीता भ्रिंठिंग एजेंसी न्यू सीलमपुर, दिल्‍्ली-११००५३ 
स्वाभित्व--बीर सेवा मन्दिर २१, दरियाशंज, नई दिल्ली-२ 
मैं बाबूलाल जेन, एतद्‌ द्वारा घोषित करता हूं कि मेरी पूर्ण जानकारी एवं विश्वास के अनुसार उपर्युक्त 


विवरण सत्य है । 


बाबूलाल जन 
प्रकाशक 
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मौलिक विचार 


“हमारी विनम्र राय में भाषा में शुद्ध या अशुद्ध होने का कोई प्रश्न ही नही है। जो लोग भाषा ज्षास्त्र का 
ककहरा भी जानते है वे जानते है कि किसी भी भाषा या भाषारूप का जैसा वह उपलब्ध हो उसका वैसा अध्ययन 
करना चाहिए अपेक्षया इसके कि उसे क्सो खास खूटे से बाधा जाय और शुद्ध करने का ढोय किया जाए ।! 

'बस्तुत: जैन शोरसेनी पहली दो प्राकृतो से जुदा है, इस तथ्य को पूरी तरह समझ लेना चाहिए ।' 

हमारे खयाल से अब उसे मानक बनाने का जो कष्ट उठाया जा रह है, वह व्यथे और अनावश्यक है। भाषा 
के शुद्ध करने को सनक में बही ऐसा न हैं। कि हम जैन-शोरसेनी के मूल व्यक्तित्व से ही हाथ धो बैठें ।' 

--तीर्थैंकर'--सम्पादकी 4, मार्च १९८८ 


आगम के मूलख्यों मे फेर बदल घातक है! नामक आपका लेख सार्थक एव आगम की सुरक्षा के लिए कबच है ।' 
'कोई भी प्राचीन प्राकृत ग्रन्थ/आगम किसी व्याकरण के नियमों से बधी भाषा मात्र का अनुगमन नही करता । 
उसमे तत्कालीन विभिन्‍न भाषाओ/बोलियो के प्रयोग सुरक्षित मिलते है ।! 
'एक हो ग्रथ में कई प्रयोग प्राकृत बहुलता को दर्शात है अत. उनको बदलकर एकरूप कर देना सवंथा ठीक नही है ।' 
'सस्क्ृत छाया से प्राकृत पढ़ने वाले विद्वानों के द्वारा इस प्राकृत भाष। के गाथ छंडछाड करना अनधिकार 
चेष्टा कही जायेगी । उसे रोका जाना चाहिए ।' 
प्राचीन प्रग्थों का एक-एक शब्द अपने समय का इतिहास स्तम्भ होता है ।' 
'केवल अयने विचार व्यक्त करिए जा सकते है या टिप्पणी दी जा सकती है, मुलपाठ में शब्द नहीं बदला जा सकता है ।' 
-डॉ० प्रेमयुधन जैन, अध्यक्ष-जैन विद्या एवं प्राकृत विभाग, सुखा० वि० वि०, उदयपुर 


'दीथंकर मे आपव। लेख जैन-शौरसेनी के बारे मे पढा। अच्छा लगा | पर यहाँ कौन सुनने वाला है। सब तो 
लघ-सर्वज्ञ बनने जा रहे है भर जो जिसक मन में आता है सा व-रने लग जाता है।' नीरज जैन, सतना 





सम्पादक परामशं मण्डल ड्ा० ज्योतिप्रसाद जेन, श्री लक्ष्मोचन्द्र जन, सम्पादक श्री पष्मक्तन्द्र शा त्रो 
प्रकाशक--बाबूलाल जैन वक्ता, वीरसेवा मन्दिर के लिएमुद्वित, गोता प्रिटिंग एजेन्सी, डी०-१०५, न्यूसीलमपुर, दिल्‍ली-५ * 
मा यम न 
800%-?087 








वीर सेवा मन्दिर का श्रेमासिक 
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प्रकाशक : 


घोर सेवा मन्दिर, २१ दरियागंज, नई दिल्लो-२ 


--इतिहास मनोषी, विद्यावारिधि-- 


स्‍्व० डा० ज्योति प्रसाद जन फो 
“-- श्रद्धांजलि --- 


इतिहास-मनीषी, विद्यावारिधि स्व० डा० ज्योति प्रसाद जन से सभी परिचित हैं। सामाजिक, घामिक और 
ऐतिहासिक ज॑से सभी क्षेत्रों में उनकी अप्रतिम प्रतिभा और सहयोग रहे । वे सदा प्रामाणिक लिखते और कहते 
रहे । बीर सेवा मन्दिर से उनके पुराने सम्बन्ध थे। सन १६७४ में वे शोध-निमित्त सरसावा भी रहे । वे सरल 
स्वभावी, हँसमुख और पठन-पाठन के शौकीन थे । उनन्‍्हीने समाज को जो भी दिया वह चिर-काम आएगा ओर 
आदर्श रहेंगा । वे वर्षों से अनेकान्त के सम्पादक मडल में थे। गत ७-८ वर्षों से तो ऐसा अनेकान्त का शायद ही 
कोई अंक हो जिसमें उनका लेख न हो । 


“अनेकान्त' के माध्यम से प्रसारित उनके अन्तिम लेख की कड़ियां पाठकों को अब भी विचारणीय हैं।” 
कुन्दकुन्द द्विसहृ्नात्दी की तिथि को लक्ष्य कर वे लिखते हैं-- 

“जब किसी महापुरुष या उनके जीवन की घटना विशेष को स्मृति में कोई आयोजन किया जाय तो उसमे 
कुछ तुक होना उचित है | भगवत्‌ कुंदकुंदाचायं का जन्म ई० पू० ४१ में हुआ था, ११ वर्ष की आयु में ई० पु० ३० 
में उन्होंने मुनि दीक्षा ली थी, २२ वर्ष मुनि जीवन व्यतीत कर ३३ वर्ष की आयु में ई० पू० ८ में वह आचाये पद 
पर प्रतिष्ठित हुए और ५२ वर्ष पर्यन्त उ॑|्ष पद को सुशोभित करके ८४५ वर्ष को आयु में सन ४४ ई० में उन्होंने 
स्वगंगमन किया था इनमे से किसी भी विधि की संगति इस या आगामी वे के साथ नहीं ब्रंठती । हमे ज्ञात नही है 
कि किस महातुभाव की प्रेरणा से इसे समप् इस आयोजन का विचार भ्रस्फुटित हुआ है। बढुमान्य परम्पराएं अनु- 
श्रुति के अनुसार तो आचाय॑ प्रवर के जन्म की द्विसहृस्नाब्दि सन. १६५६ ई० में होती, उनको दीक्षा की द्वि-सह- 
स्राब्दि सन. १६७० में होती, उनके आचाये पद ग्रहण की द्वि-सहुस्नाब्दि सन. १६६२ ई० मे और उनके स्वगंगमन 
को द्वि सह्राब्दि सन २०४४ ई० में होनी चाहिए ।” 


आगम-रक्षा के सम्बन्ध मे डा० सा० का सन्देश है--“किसी भी प्राचीन ग्रन्थ के मूल-पाठ को बदलना या 
उसमे हस्तक्षेप करना किस्ती के लिए उचित नहीं है । जहाँ संशय हो या पाठ त्रुटित हो उस्ती स्थिति में ग्रन्थ की 
विभिन्‍न अतिलियियों मे प्राप्त पाठास्तरों का पाद-टिप्पण में सकेत किया जा सकता है और अपना संशोधन या 
सुझाव भी सूचित किया जा सकता है।” 


डा० सा० के निधन से हुई क्षति-पूति सर्वंथा असम्भव है । वीर सेवा मन्दिर की कार्यकारिणी ने अपनी 

बेठक में स्व० आत्मा मे श्रद्धा व्यक्त करते हुए उनकी आत्म-शांति और सद्गति की प्रार्थना की और परिवार के 
प्रति सम्बेदना प्रकट की | समाज डा० सा» के उपकारों का सदा ऋणी रहेगा । 

“सुभाष जन 

महासचिव 





परमागमस्य थोजं निषिदजात्यन्धसिन्धुरविधानम्‌ । 
सकलनयविलसितानां विरोधसथन नमास्यनेकान्तस्‌ ॥ 


वर्ष ४१ ऐ। बोर-सेवा मन्दिर, २१ दरियागंज, नई दिलली-२ अप्रैल-जून 
किरण २ वीर-निर्वाण संवत्‌ २५१३, वि० सं० २०४५ पृ&८८ 





श्रीसुपादर्व-जिन-स्तवन 


स्वास्थ्यं यदात्यन्तिकमेष पुंसां । स्वार्थों न भोग: परिभंगुरात्मा ॥ 
तृषो5नुषंगानन च॒ तापशान्ति--रितीद माख्यद्भगवान्‌ सुपाश्ये: ॥१॥ 
-- समन्तभद्राचार्य 


'यह जो आत्यन्तिक स्वास्थ्य है-वह विभाव परिणति से रहित अपने अनन्तज्ञानादिमय स्वात्म- 
स्वरूप में अविनश्वरी स्थिति है--वही पुरुषों का--जीवात्मा का-सच्चा स्वार्थ है--निजी प्रयोजन है, 
क्षणभंगुर भोग--इन्द्रिय-विषय--सुख का अनुभव- स्वार्थ नहीं है; क्योंकि इन्द्रिय-विषय-सुख के सेवन 
से उत्तरोत्तर तृष्णा की--भोगाकांक्षा की--वृद्धि होती है और उनसे ताप की-- शारीरिक तथा मान- 
सिक दुःख की--शान्ति नहीं होने पाती । यह स्वार्थ और अस्वार्थ का स्वरूप शोभनपाश्वों--सुन्दर 
शरौराजड्भों के धारक (और इसलिए अन्वर्थ-संज्क) भगवान सुपाइव ने बतलाया है । 

भावार्थ--इस पद्य में आचार्य समन्तभद्र ने सातवें तीर्थद्धूर सुपाइवंनाथ का स्तवन करते हुए स्वार्थ 
और अस्वार्थ का जो स्वरूप निर्दिष्ट किया है, वह महत्त्वपूर्ण है। ज्ञानी जीवों का स्वार्थ स्वात्मोपलब्धि 
की प्राप्ति है। वे उसी की सम्प्राप्ति का निरन्तर प्रयास करते हैं। क्षणभंगुर इन्द्रिय-विषयों की ओर 
उनका झुकाव नहीं होता, क्योंकि वे सन्‍्ताप बढ़ाने वाले हैं, शान्ति के घातक हैं, अतएव वह ज्ञानी जनों 
का अस्वार्थ है। भगवान सुपाइव ने उसी सम्यक्‌ स्वार्थ को प्राप्त किया, और जगत को उसी की 


सम्प्राप्ति का मार्ग बतलाया है। 
जा: ० :-- 


पं० टोडरमल स्मारक ट्स्ट-डोड-संशोधन-प्रसंग 


पाठकों को स्मरण हो कि वीर सेवा मन्दिर सोसायटी ने पं० टोडरमल स्मारक के ट्रस्ट ड़ीड में संशोधन 
कराने हेतु एक अपील प्रकाशित की थी। उस पर पाठकों ने अपनी सहमति देकर उसका आदर क्या । हम पाठकों 
के सहयोग के लिए आभारी है। पाठकों की जानकारी के लिए संक्षिप्त-विवरण निम्न प्रकार है :-- 
बीर सेवा मन्दिर द्वारा अपील- 

आज जहाँ एक ओर मूल आगमों के सार्वजनिक शब्द रूपों में मनमाना वदलाव किया जा रहा है वहीं 
दूसरी ओर दिगम्बर जन धमे को काननी स्वामी द्वारा प्रतिपादित घोषित किया जा रहा है। पंडित टोडरमल 
स्मारक, बापू नगर, जयपुर के ट्रस्ट डीड सन्‌ १६६४ के अनुसार तीर्थंकरों द्वारा प्रतिपादित दिगम्बर जैन धमम को 
कानजी स्वामी द्वारा प्रतिपादित वीतराग दिगम्बर जन धर्म बताया जा रहा है। यह कसी विडम्बना है ? ट्रस्ट डीड 
के आपत्तिजनक अनुच्छेद नीचे दिए जा रहे है :--- 
०898-35 
08850" 0४9 गप्त5 एशए७ए' 5866], छ& : 

पु० छ/0छ982६86 706 (6१०४४ 0 जाइए 08406 70 रिश्ाएवणा 88 छ090फप्रात०6 0७५ ' एभा- 

एएुए8 52808ए0ए7४ए गा (शा इकषाए (कर वी शीट एल लव 40 35 ' 0एशाशएट उब्वा लीएंणा: 
ह07 ॥॥6 56 ० छाल्णॉए #पा ॥ औ॥॥ [9०३५५ शल्क्षा 7लाहाता 38 9090फ770९6 9५ कक्ष क्षातफ॑ "एक $80- 


8०0९९ शशञा। (97॥। एव) ग एलथालाब)! क्ात॑ [0 वबकाए 07 बाएं 8८ाणाज मगर क्ाए गरक्षातत 07 ॥॥6 
7ए१0056. ” 


एव बि०. 28 
खै9 9९5४0 ज्ञ0 $ 0॥0 जाए ॥6 ९३ एण 6 छी8क्ाफत बा रिशीशिता 38 फझा०0ए०007000 


0३ एब्ाक्ा)एए9943 50 ६ क्षा। 8फ़क्षाए जी 968 20 ॥096क्‍97 00 भ्ाथात शा [0 ए०४॥9 ॥] ॥6 (९॥9'6 
हा. 5घला 6 0 65 0 6 049 8 एव 06 छा९5टाए९त फ0पज्र हट [99९९५ ! 
हिन्दी श्रनुवाद  - 
टुस्ट के उद्देश्य होंगे 
“अनुषच्छेद- प्र 
साधारणः्या परमपृज्य सदगुरुदेव श्री कानजी स्वामी द्वारा प्रतिपादित वीतराग दिगम्बर जैन धर्म के तत्वों का 


प्रचार-प्रसार करना तथा इस उद्देश्य की पूर्ति के लिए क्सी भी गतिविधि को चलाना । वीतर।ग दिग्रम्बर जैन धर्म 
गे कई 9 ॥. रे न है. दी 

को हो संक्षेप की दृष्टि से आगे दिगम्बर जेन धर्म कहा गया है, किन्तु इससे सदेव परमपृज्य सदगुरुदेव भ्री कान जी 
स्वामी द्वारा प्रतिपादित धर्म ही अभिप्रेत होगा :” 


अनुच्छेद २८ 
प्रत्येक व्यक्ति जो परमपूज्य कानजी स्वामी द्वारा प्रतिपादित जैन धर्म के सिद्धान्तो का अनुयायी है, इस बात 


के लिए स्वतन्त्र होगा कि वह दिन के ऐसे समय या समयो पर जो न्यासियों द्वारा निश्चित किए जाएँ, मन्दिर में 
जाएं और उपासना करें । 

वीर सेवा मन्दिर को पंडित टोडरमल स्मारक के ट्ृस्ट की फोटो प्रति प्र.प्त होने पर संस्था की कार्यकारिणी 
ने अपनी बैठक १३ मई १६८८ में निर्णब लिया है कि प्र० टोडरमल स्मारक टृस्ट के डीड़ की उक्त घार'यें जैन 


पं० दोडरमल स्मारक ट्ृस्ट-डीड-संशोधन-प्रसंग 


आगम के प्रतिकूल है। इस सम्बन्ध में उक्त ट्रस्ट से अनुरोध किया जाय कि वह उक्त धाराझ्रों को अपने ट्ूस्ट डीड 
से निकाल दें क्योंकि तीथंकरों का स्थाम अन्य कोई भी व्यक्ति नही ले सकता । 

आशा है आप कार्थकारिणी के उक्त निर्णय पते सहमत होगे इसलिए आप भी व्यक्तिगत रूप से अथवा दिगम्बर 
जन संस्थाओं की ओर से पडित टोडरमल स्मारक ट्रस्ट, वापू नगर, जयपुर को उक्त धाराओं को हटाने के लिए पूरे 
प्रयत्त करें। कहीं ऐसा न हो कि दिगम्बर जन समाज की उदासीनता के कारण भविष्य में तीर्थकरों द्वारा प्रति- 
पादित घ॒र्मं कानजी स्वामी द्वारा प्रतिपादित धर्म बन कर न रह जाय। इस सम्बन्ध में आप जपनी प्रतित्रिया से हमें 
अवश्य अवगत कराने का कष्ट करें । घमं की रक्षार्थ आपका सहयोग अपेक्षित है । 


सघन्यवाद ! भवदीय : 
सुभाष जैन 
(महासचिव) 
समाज द्वारा समर्थनं-- 
पण्डित टोडरमल स्मारक जयपुर--ट्रस्ट डीड मे कान जी भाई के द्वारा दि० जेब धर्म को प्रतिपादित किया 
गया है, वह अत्वन्त घोर निनन्‍्दनीय है । -मल्लिनाथ शास्त्री, मद्रास 


आपने प० टोडरमल स्मारक ट्रस्ट-डीड के अतुसार जो अनुच्छेद ५ व २८ की व्याख्या की है वह अनुकरणीय 
है । परन्तु समाज के श्रोमन्‍्त लोग जयपुर के ट्रस्ट की भोर झ्लुक रहे है और श्री कानजी स्वामी का सदेश फँला रहे 
है । हमे सबसे पहिले उन्हें ही इस ओर थाकषित करना चाहिए । -+जीवन लाल बहेरिया वाले 


मैंने भी ट्रस्ट डीड सन्‌ १६६४ के पैरा न० ५ और ८८ की नकलें आपने भेजी, उनकी भाषा पर खूब ऊहापोह 
किया है और इस नतीजे पर पहुंचा हु कि ट्रस्ट डीड के अनुसार सद॒गुरु देव कानजी स्वामी द्वारा प्रतिपादित बीत- 
राग्र दिगम्बर जैन धर्म एक स्वतन्त्र धर्म है। अत: आपकी आपत्ति उचित है। +-विरधी लाल सेढो 


श्री टोडरमल स्मारक नियमावली मे भगवान महावीर को, या उनको परम्परा के किसी आचार्य को नही 
मानते हुए 'परमपूज्य सदगुरुदेव श्री कान जी स्वामी को ही जैव धर्म का प्रतिपादक कहा गया है। समाज को घोखे 
में ढ़ालने वाले ऐसे प्रयासों का पर्दाफाश किया जाना चाहिए और उनसे भपेक्षा की जानी चाहिए--अपना हठाग्रह 
छोड़ कर अपने डीड में परिवर्तंत करके दिगम्बरत्व की मूलघारा मे बने रहने का प्रयास करें । --नोरज जेन, सतना 


' वीर सेवा मन्दिर कार्यकारिणी के निर्णय हेतु हादिक बधाई । डीड ने अनुच्छेद ५ व २८ को तुरन्त हटावें तभी 
टोडरमल ट्रस्ट अथवा कान जी स्वामी के अनुप्रायी दिगम्बर जैन धर्म की घारा में आ सकेगे। यह एक यथोचित 


बात है । -जिनेन्द्रप्रकाश जेनी, सेरठ शहर 
बापने जो ए7॥060 ॥,७00: ३००४ कानजी डीड निकाला है वह बहुत मुद्दे की बात है और जयपुर वालो 
को इसे स्वीकार कर सत्यपथ का समर्थन करना चाहिए । --फलाशचन्द जेन, डिप्टोगंज 


भारतवर्षोय दिगम्बर जन परिषद का निर्णय : 

“प्‌ं० टोडरमल स्मारक, बापुनगर, जयपुर के धनुयायियों को हम दि० जैन धर्म ओर 4० जैन समाज का 
अंग मानते हैं। किन्तु उक्त स्मारक के ट्रस्ट डीड की घाराएँ ५, २८ दि० जेत के सर्वेथा विपरीत है क्योकि बीत- 
राग दि० जैन घर्म का प्रतिपादन कानजी स्वामी के द्वारा नही हुआ है, अपितु दि० ज॑न धर्म अनादि से तीर्थंकरों 
द्वारा प्रणीत चला आा रहा है। अतः १० टोडरमल स्मारक के ट्रस्टीज बिद्वानो से यह बेठक पुरजोर अपील करती 
है कि वह अपनी ट्रस्ट डीड की उक्त धाराओं में आगमानुकूल संशोधन करें |” 


४; वर्ष ४१, कि० २ श्रनेकान्त 


साहू श्री श्रेयांस प्रसाद जो, अध्यक्ष दि० जैन महासमिति की मनोव्यथा : 

“पं० टोडरमल स्मारक ट्रस्ट के दृस्ट डीड में कुछ ऐसे आपत्तिजनक मुद्दे हैं, जिनको संशोधित करने की 
ग्रावश्यकता है। मेरा सस्था के पदाधिकारियों से निवेदन है कि वे उसमे सुधार करें ताकि समाज में शान्ति का 
वातावरण बन सके ।” 

हम निवेदन कर दें कि वीर सेवा मन्दिर की इस प्रक्रिया के फलस्वरूप हमें टोड रमल स्मारक ट्रस्ट जयपुर के 
महामंत्री द्वारा एक पत्र प्राप्त हुआ है कि वे ट्रस्ट डीड का पैरा ५ एव र८ परिवध्चित कर रहे हैं। पाठकों की 
जानकारी के लिए उन्के पत्र के आवश्यक अंश नीचे दिये जा रहे हैं। ताकि वे इनके औचित्य-अनौचित्य पर विचार 
कर सके। साय ही हमने जो उनसे पुनः आग्रह किया है, वह भी हम इसी अंक में छाप रहे हैं । 


पं० टोडरमल स्मारक ट्ुस्ट, जयपुर से प्राप्त पत्र के अंश : 


“वतंमान प्रमित वातावरण को देखते हुए दिगम्बर जैन महासमिति, दिगम्बर जैन परिषद, भारतवर्षीय दि० 
जैन तीयथे क्षेत्र कमेटी, वीर सेवा मन्दिर आदि प्रतिष्ठित एवं ट्रस्ट की हित॑ंषी संस्थाओं ने हमें अनुरोध किया एवं 
हमे परामर्श दिया कि समाज के वातावरण को ठीक करने के लिए ट्रस्टडील में आवश्यक स्पष्टीकरण देना चाहिए । 
उन सबकी भावनाओं का आदर करते हुए एवं आदरणीय साहू श्री श्रेयांस प्रसाद जी एवं आदरणीय साहू श्री भशोक- 
कुमार जी व श्री बाबूलाल जी पाटोदी आदि महानुभावों के अनुरोध का सम्पान करते हुए ट्रस्ट ने अपने द्ुस्टडीड 
में निम्नानुसार स्पष्टीकरण के रूप मे परिवर्धन करने का निर्णय लिया है जिसकी आवश्यक कार्यवाही की जा 
रही है । 

ट्रस्ट डीड का पेरा न० ५ एवं २८ को इस प्रकार परिवधित किया गया है :-- 
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पं० टोडरमल स्मारक ट्ृस्ट-डीड-संजशोधन-प्रसंग भ्‌ 
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हमें भाशा ही नहीं पूर्ण विश्वास भी है कि शान्तिप्रिय एवं प्रबुद्ध समाज को इससे पूर्ण सन्‍्तोष एवं समाधान 
होगा ।/” निवेदक : 

नेमीचन्द पाठटती महामंत्री, 
पं० टोड २रमल स्मारक ट्रस्ट ए-४, बापूनगर, जयपुर-१४ 

बोर सेवा मन्दिर का पत्र : 
श्री नेमिचन्द पाटनी, महामन्त्री, 
पं० टोडरमल स्मारक ट्रस्ट, ए-४, बापूनगर, जयपुर-१५ 
प्रिय महोदय ! 

पं० टोडरमल स्मारक ट्रस्ट की डीड के सम्बन्ध में अत्यन्त आवश्यक स्पष्टीकरण शी्ेक से आपका परिपत्र 
मिला। वीर सेवा मन्दिर आपका आभारी है कि आपने समाज की भावना को समझा ओर डीड सें परिवर्तत करने के 
लिए निर्णय लिया । आपने जिस प्रकार से शब्दों का अर्थ किया है उसी प्रकार वीर सेवा मन्दिर की कार्यकारिणी 
द्वारा भी यही अर्थ समझ कर निर्णय लिया गया था। कार्यकारिणी आपके इस विचार से सहमत है कि दिपम्बर 
जैन धर्म श्रनादिकाल से तीर्थंकरों ढारा उपदिष्ट धर्म है। भ्रतः ट्रस्ट डोड की धारा ५(१) में इतना लिखना ही 
पर्याप्त होगा : 
५(१) परमपृज्य तीर्थंकरों द्वारा उपदिष्ट दिगम्बर जैन धर्म के सिद्धान्तों का प्रचार प्रसार करना । 

स्वाभाविक है कि मूल उद्देश्य की पूतिके लिए इसी अनुच्छेद के दूसरे और नें पैरे में तदनुसार बदलाव ग्रावश्यक है। 
५(२) ओर इस उद्देश्य की पूति के लिए मन्दिर अथवा स्वाध्याय भवन निर्माण कराना, बतवाना-चिनवाना अथवा 

इस उद्देश्य की पूर्ति हेतु मदद करना अथवा मरम्मत के लिए मदद करना अथवा वतंमान मन्दिरों, स्वाध्याय 
भवनों की देख-रेख करना । 

५(६) दिगम्बर जैन धर्म के सिद्धान्तों को विभिन्‍न साधनों से प्रकाशित कराना एवं उन्हें वितरित कराना जिसमें उन्हें टेप 

पर रिकार्ड कराना और बजाना ओर इस प्रकार के टेपों को वितरित कराना और बजवाना भी सम्मिलित है। 

हमारी पहचान दिगम्बर जैन धर्म के नाम से ही प्रचलित है । दिग्रम्बर से पहले वीतराग शब्द जोड़ने से यह 
भ्राप्ति होती है कि वीतराग दिगम्बर जन धर्म एवं दिगम्बर जेस धर्म दोनों अलग-अलग हैं। अत: केवल दिग्रम्बर 
जैन धमें लिखता ह्वी उपबुक्त होगा । ऐसा करने से उक्त धारा ५(१) मे धरम का स्पष्टीकरण स्वयमेव ही हो जाता है 
और इसमें किसी प्रकार के भ्रम की गुंजाइश नहीं रह जाती । 

दिगम्बर जन धर्म में देव-शास्त्र गुद को ही आधार माना गया है। अतः ट्रस्ट डीड के अनुच्छेद २८ में आपने 
जो प्रस्ताव दिया है कि बिना आज्ञा के मन्दिर में कोई नही रह सकता, इसमें केवल यह बढ़ाना अनिवार्य होगा कि 
दिगम्बर जैन त्यागियों एवं मुनियों पर यह प्रतिबंध लागू नहीं होगा । 

यह कार्यकारिणी महसूस करती है कि उक्त सुधार होने के बाद समाज में किसी प्रकार के भ्रम की गुंजाइश 
नहीं रहेगी ओर समाज की एकता को एक दृढ़ आधार मिलेगा । 

कृपया कार्यकारिणी के उक्त सुझाओं को सम्बन्धित अनुच्छेदों में सुधार कर सुधरे हुए डीड की प्रति शीक्र 


भेजें ताकि समाज में एक अरसे से ट्रस्ट के प्रति चली आ रही भ्रान्ति एक दम दूर हो जाए। (सुभाष जैन) 
महासबिव 


दिगम्बर आगम रक्षा-प्रसंग 


वीर सेवा मन्दिर को प्राप्त कुछ पतन्न 
(१) 

अकलंक जैसे महान आचार्यों ने तत्त्वाथथसूत्र की टीका करते हुए एक-एक अक्षर और मात्रा पर विचार करके 
यह साबित किपा है कि इस सूत्र मे यह मात्रा होनी जरूरी है। एक-एक मात्रा पर विचार किया और पुर्वाचार्यों 
की रचना को प्रामाणिक साबित किया । 

पण्डितवर टोडरमल जी ने गोम्मटसार की टीका करते हुए जगह-जगह पर यह लिखा है कि--/इसका अर्थ 
हमारी समझ मे खुलासा नही हुआ है ।” परन्तु मूल ग्रन्थो को बंदली करने का काम तो आज तक किसी ने नहीं 
किया, जो आज हो रहा है! क्या कुन्दकुन्द भारती की स्थापना इन्हीं कामों के लिए की गई है--जो विद्वान और 
समाज ऐसे कार्यों मे सहयोग दे रहे है, उनको सोचना चाहिए। पैसा ही सब कुछ नही है । अतः बीर सेवा मन्दिर 
को आगे आना चाहिए और आगम को रक्षा करना चाहिए । 

जिनागम की प्रमाणता इसी बात पर रही है कि आच:योँ ने अपनी तरफ से कुछ नही कहा, जो गुरु-परम्परा 
से मिला उसी का वर्णन किया है । 

षट्खण्डागम की रचना आचार्य पुष्पदन्त भूतबली ने की उसकी टीका महान्‌ समर्थ भाचाये श्री वी रसेन स्वामी 
ने की । उन्होंने भी कही किसी विषय मे मतभेद मिला तो यही लिखा है कि हमें तो दोनो ही बात प्रमाण हैं; परन्तु 
किसी विषय मे फेर-फार नही किया । 

'संजद' शब्द को लेकर इस काल मे महान्‌ आचार्य शान्तिसागर जी के समय मे विवाद चला और एक शब्द , 
को बदली करने पर समस्त समाज ने विरोध किया । 

इसी प्रकार क्षीरसागर नाम के मुनि ने तत्त्वा्थसूत्र और धवलादि मे गलती निकालने की कोशिश की । समाज 
ते उनका वहिष्कार कर दिया कि इनको मुनि न माता जाय । 

जो प्राचीन आचार्यों की बनाई हुई गाथा है, उसमे चाहे मात्रा ज्यादा कम हो, अथवा शौरसेनी हो, चाहे अन्य 
प्राकृत हो, किसी को कलम चलाने का कोई हक नही है। ग्रन्थ की भाषा शुद्ध है। अगर हमने किसी बहाने भी 
कलम चलानी चालू कर दी तो कलम चलती ही चलेगी और मूल ग्रन्थों का लोप हो जायगा। किसी को कुछ भी 
लिखना है वहू अलग से लिखे, मूल गाथाओं को बदली करना सरासर आरगम की ह॒त्या करना है। 

अभी कुछ वर्षों से भगवान कुन्दकुन्द स्वामी के ग्रन्थों की गाथा » में कही श्रक्षर बदले जा रहे हैं, कहीं मात्रा 
बदली जा रहो हैं ओर समाज चुप बेठो है। ऐसा लगता है समाज मृच्छित हो गई है उसको जगाना जरूरी है । 
यह काम वीर सेवा मन्दिर को उठाना चाहिए, जिससे कोई ऐसा दुस्साहस न करे। आगम की रक्षा करना जरूरी 
है। किसी व्यक्ति विशेष की, आगम की रक्षा के सामने कोई कीमत नहीं है। अत: वीर सेवा मन्दिर की तरफ से 
इसका समुचित विरोध होना जरूरी है । भरी बाबूलाल जन, यक्‍ता 


(२) 
मेरा अ्रभिप्राय 
अनेकान्त (वर्ष ४१, कि० १) देखने को मिला । मान्य पं० पद्मच द जी शास्त्री इस काल में स्व० मुख्तार 
सा० का स्थान ले रहे है । ऐमा उनके कार्यों और इस अंक के लेखों से मालूम पड़ता है । 


ग्रन्थों के सम्पादन और अनुवाद का मुझे विशाल अनुभव है । निश्रम यह है कि जिस ग्रन्थ का सम्पादन किया 
जाता है उसकी जितनी सम्भव हों उतनी प्राचीन प्रतियां प्राप्त की जाती हैं। उनमें से अध्ययन करके एक प्रति को 


दिगसस्‍्वर झ्ागम रक्षा-प्रसंग ७ 


आदज्ष प्रति बनाया जाता है। दूसरी प्रतियों में यद्वि कोई पाठभेद मिलते हैं तो उन्हें पाद टिप्पण में दिया जाता है । 
यह एक सर्वमान्य नियम है । 

जो विद्व।न इस पद्धति का अनुसरण करता है वह सिद्धान्त रक्षा मे सफल माना जाता है। जौ इस नियम का 
उल्लंघन ऋरता है, उसकी समाज में भले ही पूंछ हो, घिद्धान्त रक्षा में उसकीं कोईं कीमत नहीं की जा सकती । 

सामान्य से नव दो प्रकार के हैं, भेद की श्रपेक्षा वे सात प्रकार के हैं श्नौर अनेक प्रकार के है। देखा जाता है 
कि किस मथ से कहाँ क्‍या लिखां गया है। उस नंय से स्पष्टीकरण करने मे कोई बाधा नहीं । उसे अस्वीकार करना 
यही जिनमार्ग को तिलॉजलि ठेना है । 

जब षट्खण्डागम धवला जी की प्रथम पुस्तक का सम्पादन हो रहा था उस समय मैं और स्व० श्री पं« होरा- 
लाल जी शास्त्री अमरावती से उस भाग के सम्पादन, अनुवाद में लगे हुए थे। सम्पादन करते हुए सत्प्ररूपणा में 
९३ सूत्र में यह अनुभव हुआ कि इसमें 'संजद' पद छूटा हुआ है । यह बात डा० हीरालाल जी के ध्यान मे लाई गई 
परन्तु समस्या का हल न देख कर पाद टिप्पण में यह लिखता पड़ा कि 'अन्र सबतपद: बुटितः प्रतिभाति” । 

इसका जो फल हुग्ना वह समाज के सामने है । इसलिए मैं सोचता हूं कि जो ग्रन्थ हस्तलिखित प्रतियीं में 
जैसा प्राप्त हो, उराको आधार मानकर उसे वैसा मुद्रित कर देना चाहिए। हमको यह अधिकार नही है कि हम 
उसमें हैर-फेर करें। आप अपने विचार लिख सकते हैं या पाद टिप्पणा मे अपना सुझाव दे सकते है। मूल ग्रन्थ 
बंदलवाने का आपको अधिकार नहीं है । इसी तथ्य की ओर मान्य प० जी का समाज के सामने ध्यान आकर्षित करने 
का प्रयत्म है। उससे आम्नाय की मर्यादा बनाने मे सहायता मिलती है और मूल आगमों की सुरक्षा बनी रहती है। 

वेदों के समान मूल आग प्राचीन है। वें व्याकरण के नियमों से बधे नहीं हैं। व्याकरण के नियम बदि में 
उन ग्रन्थों के आधार पर बनाये जाते है। फिर भी कुछ अश में कमी रह जाती है, इसलिए व्याकरण के आधार 
पर संशोधन करना योग्य नहों। जो जैसा पाठ मिले वह रहना चाहिए। मान्य पं० जी का इसी तथ्य की ओर 
ध्यान आकर्षित करने का छोटा-सा प्रयत्न है, उसका सबको और स्वय किमी भी ग्रन्थ सम्पादक को स्वागत करना 
चाहिए । विज्ञेषु किमधिक म्‌ ॥ +-पं० कुलचन्व सिद्धान्त शास्त्री 

(३) बनारस वाले हस्तिनापुर 

जनवरी-्माचे ८८ का 'अनेकात्त' त्रमासिक पत्र मिला। उसमें आपका एक लेख “उग्र के मूलरूपों 
में फेर-बदल घातक है” शीर्घक पढने को मिला | उममें आपने जो कुछ लिखा है वह बहुत उचित और युक्तियुत 
लिखा है। यह समय कलियुग के नाम से विख्यात है, इस कलियुग के प्रभाव से ही मनुष्प की बुद्धि सुधार और 
सशोधन के नाम पर बिगाड़ और विनाश की ओर जा रही है ) यही कारण है कि आज लोग आगमभ ग्रन्यो की भाषा 
के सुधार में लगे हुए है। 

प्रमपृज्य आचार्य कुन्दकुन्द जैव भारती के रचयिता आचार्यो में अपनी प्रधानता रखते हैं। बारह वर्ष के 
दुर्भिक्ष के बाद जैनधर्म ग्ोर जैन साधुओं में जो विक्ृतियां आई थी उस समय जैन घ॒र्में अनेक सधों में विखर गया 
था और अपनी-अपनी बुद्धि तथा सुविधा के अनुसार उन्होंने अपने-अपने पृथक संघ बना लिए। उस समय चतुर्थ 
काल से चले श्राये मूल सघ की सुरक्षा आचाय॑े कुन्दकन्द ने हो की थी। नीतिसार समुच्चय ग्रन्थ में आज)य्य इन्द- 
नन्दि ने लिखा है :-- 

भरते पञ्चमे काले नानासड्ध समा समाकुलम । वीरस्य “शासन जात॑ विचित्रा कोल शक्तय: ॥२: 

, अर्थ--भरत क्षेत्र में पझचम काल में भगवान महावीर का शासन अनेक संघों में बट गया । काल शक्तियां 

भरी बड़ी विचित्र होती हैं। 

प्रलग-अलग बट जाने वाले संघों के नाम उन्होंने इस प्रकार दिए हैं ;--- 


८, धर्च ४९, कि० २ संनैकंग्से 


गो पुच्छिका श्वेतवासा द्वाविड़ो यापनाथकः । नि: पिछ्छश्च पठ्चैते जैनाभासा प्रकीतिता: ॥१॥ 

१ गोपुल्छक संघ, २ इवेताम्बर संघ, ३ द्राबिड़ संघ, ४ यापनीय संघ, ५ नि.पिच्छ संघ । 

इन पांचों संघों को आचाये ने जेनाभास बताया है परन्तु आचार्य कुन्दकुन्द ने अपने मूल जैनधर्म की रक्षा की 
और उस रक्षा की वजह से उनके संघ वा नाम मूलपंघ रकखा गया । आचार्य कुन्दकुन्द ने गिरनार आदि तीथे क्षेत्रों 
पर संशा मत आदि विभिन्‍न मतो से शास्त्रार्थ किया एवं मूल जैन धर्म की रक्षा की। जिनका नाम मंगल करने 
वालों (महावीर, गोतम, कुन्दक॒न्द) मे तीसरे नम्बर पर आता है। क्‍या उनसे यह आशा की जा सकती है कि उनकी 
पझारती में अनेक भाषा या छद्दों को अशुद्धि है। 

जाचारये कुन्दकुन्द के सभी ग्रन्य प्राय: प्राकृत भाषा में हैं । प्राकृत भाषा का अर्थ है कुदरती भाषा। बहुत 
प्राचीन काल में जिस देश मे जो भाषा बोली जाती थी वह उस देश की प्राकृत भाषा थी । एक प्राकृत भाषी देश 
बाला यदि दूसरे प्राकृत भाषी देश में रहने लगे तो वह उस देश की प्राकृत भाषा सीख लेगा और बोलने लिखने में 
दोमों भाषाओं का सम्मिलित प्रयोग कर सकता है । आज भी हप देखते हैं कि हम हिन्दी भाषा के साथ कभी-कभी 
उर्दू एवं अंग्रेजीं भाषा का भी प्रयोग करते हैं । दोनों भाषाओं के मिश्रित प्रयोग में हम उदुं भाषा के प्रयोग को 
गलत बता देवें तो यह कहा की बुद्धिमानी है। उदाहरण के लिए एक व्यक्ति भाषण करते हुए कह रहा है कि “आज 
का इंसान कितना बदल गया है” सुनने वाला कहता है यह गलत क्यों बोलता जा रहा है, सही बोलना चाहिए । 
"आज का युगीन पुरुष कितना बदल गया है।” भाषाओं का सिश्रण हो सकता है पर उसका अभिप्राय गलत नही 
होगा च।हिए । 

शौरसेनी भाषा मथुरा एवं उसके आसपास के क्षेत्रों की भाषा है। कुन्दकुन्द मथुरा प्रदेश के रहने वाले नहीं 
थे, उनका विहार उत्तर दक्षिण सभी ओर था। अतः उन्हें अपने देश की प्राकृत भाषा के साथ अन्य देश की भी 
ब्राकृत भाषा का ज्ञान था । 

भगवान महावीर की दिव्य ध्वनि विपुलाचल पर्वत पर खिरी थी। विपुलाचल पर्वत मगध देश में है। मत; 
भगवान की भाषा को कहा जाता है वह अद्धंभागधी भाष। थी। इस ग्रद्धमागधी भाषा का श्रथ्थे ग्रन्थकारों ने किया 
है कि आधी भाषा मगघ देश की और आधी भाष। भ्रन्य देशों की थी। क्योकि समवशरण में दिव्यध्वनि सुनने वालों 
में आधी संख्या तो मगध देश के लोगों की थी तथा आधी सख्या अन्य सब देशों के लोगों की थी । इसका अभिप्राय 
यह है वास्तव में भगवान की वाणी सभी देशों की वाणी थी, परन्तु अधिक सख्या की अपेक्षा उसे अधमागध्ी कहा 
गया हैं। व्याकरण शास्त्रो में प्राकृत भाषा के मुख्य पांच भेद किये है, ये सभी भाषाएं अपनी-अपनी जगह ठीक हैं । 
यदि इनमे कही शब्दों का मिश्रण आता है तो ठीक है कोई हानि नही है। लेकिन अगर हम उसके दाब्दों कों बदल 
दैते हैं तो ऐतिहासिक दृष्टि से यह बहुत अनुचित है और जिन्होने उन शब्दों का प्रयोग किया उन शब्दों को बदल 
कर हम उनका अनादर कर रहे हैं । 

आज हिन्दी पूजा, पाठ, स्तुतियों की भाषाओं का बहुत कुछ मिश्रण है, फिर तो हमे उस मिश्रण को हटा कर 
भपना शुद्ध शब्द रख देना चाहिए । 

हम हिन्दी का मंगल पाठ बोलते हैं उसमें ऐरावत्त हाथी के लिए रूपचन्द जी ने लिखा है :-- 

जोजन लाख गयंद बदन सो निरमये । 

इसकी जगह अगर हम इसका निम्न प्रकार सुधार कर दें तो बुरा है; जैसे-- 

“योजन लाख गजेन्द्र वदव शत निरमयं” क्या इस सुधार को ठोक मान लिया जायगा। यदि ठींक मान लिए 
तो हिन्दा में भी ऐसे सैकड़ों हजारों छनन्‍्दों की भाषाएं हैं जो दूसरे शब्दों मे उसी अभिप्राय की हैं, बदली जा सकती 
है तथा णमोकार मंत्र की प्राकृत भाषा भो बदली जा सकती है फिर वह अनादि मूल मंत्र नहीं रहेगा। मंत्र की 


दिगम्बर श्रागम रक्षा-प्रसंग 


प्रशंसा में एक श्लोक है :-- एसो पंच णमोयारो सव्व पावष्पणासणों । 
मंगलाणं च सब्वेसि पढम होइ मज़ल ॥॥ 
यही प्रशंसा श्वेताम्बर धर्म के शास्त्रों मे इस प्रकार की गई है-- 
एसो पच णमोक्कारो सब्व परावष्पणासणणं । 
मंगलाणं च सब्वेसि पढ़भ हब मंगलं ॥ 

इन श्लोकों को देखकर दिगम्बर लोग भी अपने णमोकार मंत्र में 'णमोयारो' शब्द को जगह णमोक्‍्करारो और 
'होइ' की जगह 'हवइ' कर ले तो दिगम्बर समाज को कोई एतराज नही होना चाहिए क्योंकि अर्थ तो दोनों के 
समान हैं पर छाब्दों का प्रयोग भिन्‍न-भिन्‍न है। लेकिन काई भी दिगम्बर यह मानने को तैयार नहीं है कि अपने णमो- 
कार मंत्र के शब्द बदल देना चाहिए । क्‍योंकि इससे हमारे दिगम्बर घर्मं के इतिहास पर चोट लगती है । 

बदलने के लिए आचाये कन्दकुन्द के समयसार में भी बहुत-सी गाथाओं को बदला जा सकता है। उदाहरण 
के लिए समयसार का मंगलाचरण लीजिए | मंगलाचरण की गाथा इस प्रकार है :--- 

“बदित्तुं सव्व सिद्धे धुवमचल मणोवमम गईं पत्ते वोच्छामि समयपाहुड सिणमों सुयकेवली भ्रणियं ।/” इसमें 
मिणमो शब्द को बदल कर यो गाथा को सुधा रना चाहिए--“वंदित्तु सब्व सिद्धे धुवमचलमणोवमं गईं पत्ते वोच्छामि 
समयपाहुण केवलि सुयकेवली भणिय ।” 

अर्थात्‌ 'मिणमो' की जगह केवली शब्द होना चाहिए क्योंकि धर्म का मूल उपदेश तो अहंत केवली का है न 
कि श्रुत केवली का है। 

क्या विद्वान्‌ लोग इस परिवर्तन को स्वीकार करेंगे ? क्योकि मूल गाथा में यह लिखा है श्रुतकेवली द्वारा कहे 
हुए समयसार को कहूंगा । जबकि वास्तविकता यह है कि श्रुतकेवली ने भी अरहंत की वाणी सुनकर ही तो सब कहा 
है । लेकिन आचाये कुन्दकुन्द का अपना अभिश्राय ही दूसरा है। अतः उन्होने केवली शब्द का प्रयोग नहीं किया, 
इसलिए मात्र बोलने की भाषा के आधार पर शब्दों को भशुद्ध नही समझना चाहिए। हां अगर उन शब्दों में कोई 
भाषा की अशुद्धि हो तो हमे उप्ती भाषा के व्याकरण के अनुसार शब्द शुद्ध करदेना चाहिए । ज़ैप्ते अगर सौरसेनी भाषा 
में कोई मागधी प्राकृत भाषा का शब्द प्रयुक्त किया गया है तो हमेमागधी भाषा के ही व्याकरणानुसार उसे ठीक कर 
देना चाहिए । हिन्दी भाषा मे तो कविता पर के अक्षर और मात्राओं की मर्यादा को लेकर अशुद्ध शब्द भी रखने 
पड़ते हैं । जेसे आठ को अठ, दृष्टि को दिठ, गोस्वामी को गुसाईं। अतः ग्रन्थकर्ता और रचना, रचनाकाल, परिस्थिति 
आदि सभी बातो को ध्यान रखना चाहिए । भाषाओं में सस्कृत भाषा ही एक ऐसी है जो सभी क्षेत्रों में एक ज॑सी 
है। क्योंकि उस भाषा का सस्कार किया गया है। संस्कार करने से ही उसे संस्कृत द हा गया है। प्राकृत भाषा 
संस्कृत से प्राचीन है विभिन्‍न देशों मे उस प्राचीन भाषा की विभिन्‍न स्थिति देखकर उस भाषा में सस्कार किया 
गया तो वह संस्कृत हो गई | हमारे प्राचीत आगम ग्रन्थ प्राकृत भाषा में ही है तथा अर्वाचोन संस्क्षत में है 

आपने अनेकान्त में आगम के मूल रूप को लेकर जो कुछ लिखा है वह बहुत अच्छा। हमे कुन्दकून्द भारती को 
बदलते से बचाना च।हिए । अन्यथा लोग आगम ग्रन्थ तो दूर रहे वे अनादि मूल मत्र णमोकार मत्र को भी बदल 
कर रख देंगे । 

आपका दूसरा लेख 'क्या कुन्दकुन्द भारती बदलेगी ?” बह भी मैं पढ़ चुका हु। आगम ग्रन्थों को भाषा रक्षा 
में आप संलग्न हें इसके लिए आपको धन्यवाद है। 

आपका : 
(पं०) लाल बहावुर शारप्नी 


आर्ष-भाषा को खण्डित न किया जाय 


सर्व विदित है कि वेदों की भाषा आषं-भाषा है और 
उसमें संस्कृत व्याकरण के प्रचलित नियम लागू नही होते। 
पारिनीय जैसे वैयाकरण को भी वेदों के मूल शब्दों को 
सिद्धि के लिए वेद-भाषा के अनुसार ही प्रथक्‌ से स्व॒र- 
बैदिकी प्रक्रियाओं की रचना करनी पड़ी और यास्कावार्य 
को वेद-विहित शब्दों की सिद्धि और अर्थ समझाने के 
लिए अलग से तदनुरूप निरुक्त (निधण्ट्‌ू) रचना पडा । 

वेदों की भाति दिगम्बर प्राचीन अःगम भी आप है 
और उनकी रचना व्याकरण से शताब्दियों पूर्व॑ हुई है-- 
उनमें पर-वर्ती व्याकरण की श्रपेक्षा नहीं की जा सकती। 
आर्ष मे प्राकृत भाषा सम्बन्धी अनेक रूप पाएं जाना भी 
इसकी साक्षी हैं। और दिग्म्बरों की आर्षे-भाषा का नाम 
ही जैन शौरसेनी है। 

प्राकृत व्याकरण के रचयिता आचाये हैमचन्द्र जी 
१९वीं शताब्दी के महान्‌ प्रामाणिक विद्वान थे और आर्ष 
का निर्माण उनसे शताब्दियों पूर्व हो चुका था और हेम- 
चन्द्रादि ने उपलब्ध रचनाओं के आधार पर बहुत बाद भे 
व्याकरण की रचना की। हैमचरद्र ने 'शब्दानुश्ञासन' मे 
दो सूत्र दिए है--'भाष॑म्‌” और 'बहुलम्‌। उनका आशय 
है कि आर प्राकृत में व्याकरण की अपेक्षा नहीं होती 
उसमे प्राकृत भाषा के सभी रूप 'बहुलम्‌' सूत्र के अनुसार 
पाए जाते हैं और बहुलम्‌ का अथे--'क्वचित्प्रवृत्ति, क्व- 
चिदप्रवृत्ति, क्वचिद्वधिभाषा, क्वचिदन्यदेव ।--कही नियम 
लागू होता है कही ला . नहीं होता, कही अन्य का अन्य- 
रूप होता है| 

स्व० डा० नेमिचनद्र, आरा ने प्राकृंत को दो विभागों 
में विभक्त किया गया माना है। वे लिखते है-- 

हैम ने प्राकृत औौर आपषे-प्राकृत ये दो भेद प्राकृत के 
किए है। जो प्राइत अधिक प्राचीन है उसे 'भाष॑” कहा 
गया है। --बआ्ा० हैमः प्राकृत शक््दानु० पृ० १३४ 


(] श्री पद्मचन्द्र शास्त्री, नई दिल्‍ली 


इसके सिवाय त्रिविक्रम द्वारा रचित 'प्राकृत शब्दानु- 
शाप्तन' के [.00प८४०॥ में पृ० ३२ पर लिखा है-- 
/ुपरजाॉतया। क्षी5० ॥रव(०४ 7€थिलाए8 40 6२55 
छछा ॥० 58५98 ॥8 6&र५छ७& 200 0955५9/ थवा6 
0004 (रूढ़) 00॥0७ 0०07 06 [काह५४९०, (6७५ 6 
(णाव ४ परतत्कुत्ातैशा। थात ॥वाए६, 00 ॥70. #था0 
गा ॥060 ० हाध्याएण, इसी में पृ० १८ पर लिखा 
है--]॥0 5णा8 बहुतम्‌! 60०05 गप छा 
वुवजातक्षा। क्षात कालीबावाब, शाएं गम €क्षाइ, 
क्वचित्नवृत्ति. काचिदप्रव॒ त्ति, क््रविद्वि मापा क्चिदन्+देव, 
गाव सलाणाक्षाता4 5 आद्वात्या॥॥ आर्षे तु सर्वे विधयो 
विकल्प्पन्ते ।--आगम में सभी विधियां विकल्प्य है। 

उक्त स्थिति मे जब कि आचार्य हैमचन्द्र के 'बहुलम' 
और “पं॑भ्‌' सूत्र हमारे समक्ष हो और हमें बोध दे रहे 
हो कि--आष॑-आगम ग्रन्थ सदा व्याकरण निरपेक्ष और है 
प्राकृत व्याकरण के नियम अम्यन्न ग्रन्थों में भी क्वचित्‌ 
प्रवृत्त व क््रचित्‌ अशप्रवृत्त होते है तथा क्वचित्‌ शब्दरूप 
अन्य के अन्य ही होते है । इस बात को स्प'ट समझ लिया 
जाय कि आगम आप॑ है और आपर-भाषा बन्धनमुक्त है। 
और ज॑न शौरसेती का यही रूप है। दि० आगमो की 
भाषा यही है इसमे किसी एक जातीय प्राकृत व्याकरण 
से सिद्ध शब्द नही होते । जब कि शौरसेनी इससे सर्वथा 
भिन्‍न और बच्धनयुक्त है। ऐसी दशा में आर्ष को व्वाकरण 
की दुहााई देकर उसे किसी एक जातीय व्याकरण में बांधने 
का प्रयत्त करना या निम्न सन्देश देना कहाँ तक उपयुक्त 
है ? इसे पाठक विचारें। 

“उपलब्ध सभी मुद्रित प्रतियों का हमने भाषा शास्त्र, 
प्राकृत व्याकरण और छन्द शास्त्र की दृष्टि से सुक्ष्म अब- 
लोकन किया है। हमे ऐसा लगा कि उन प्रतियो मे परस्पर 
में तो अन्तर है ही, भाषा शास्त्र आदि की दृष्टि से भी 


आधषं-भाषा को खण्डित न किया जाय ११ 


त्रुटियों की बहुलता है। अधिकांश कमियाँ जन शोौरसेनी 
भाषा के रूप को न समझने का परिणाम है। प्राकृत 
व्याकरण और छन्द शास्त्र के नियमों का ध्यान न रखने 
के कारण भी अनेक भूले हुई जान ?इती है ।” 
+सुन्नुडि० पु० १२ (समयसार कुदकुद भारती प्रकाशन) 
यदि उक्त सस्करण के प्र ःशकों, सयोजकों का आपषं- 
भाषा और कथित जेन-शौरसेनी के स्वरूपो पर तनिक भी 
लक्ष्य रहा होता तो बे नतो उक्त बान लिखते और न 
दी ममयसार के वर्तमानकालिक किया-रूपो और अन्य 
शब्दरूपों में परिवतन कर उन्हें मात्र शोरसेनी के रूप 
बना देते | सयथोजकों का यह केश भयानक साहस हे कि 
उन्होने पूरे ग्रन्थ में कही भी होडइ, हवइ, हवेइ का नाम 
निशान नहीं छोडा--जब कि पूरे जैन आगममो मे उक्त 
रूप बहुतायत से पाए जात है । क्या सगोजका को इष्ट है 
कि घत्रला आदि से भी उक्त रूगो का बहिष्कार करके 
उनके स्थान पर सवोजकों हारा निर्धारित होंद, हवदि, 
हबेदि कर दिए जाँय और पूरे आगमो को अशुद्ध मान कर 
बदला जाय ? णमोकार मत्र-माहात्म्य को ही लीजिए ? 
क्या उसमे भी 'होई था हवइ मगलं' की जम्ंह 'डोदिया 
हवदि मगल' कर दिया जाय ? लोए को लोग कर णमो- 
कार मत्र के बदलने का मागे तो वे खोल ही चुके है । 
क्‍या, श्रद्धालु चाहते है कि-->जो अब णमो लोए सब्ब- 
साहुणं है वह 'णमो लोगे सब्वसाहुण' हो जाय--मूल मंत्र 
बदल जाए ? यह तो मूल का घात ही होगा । हम पूछते 
हैं कि कया ? समयसार की गाथा ३ और ३२३ में 'लोए' 
गलत था जो उसे लोगे करने की जरूरत पड़ गई। 
हमारी ही नही, प्राकृत व्याकरण की दुष्टि से भी लोए, 
लोगे और लोक के लिए लोगो, लोय, लोओ आदि सभी 
रूप आममो मे प्रयुक्त हैं तब किसी जगह के परम्परित 
शुद्ध रूप की जगह दूसरा शब्दरूप बिठाने की क्‍या आव- 
शयकता थी ? यदि संयोजक आममो में इसी भाति शोर- 
सेनी की भरमार करने लगे तो 'पढ़म' के स्थान पर 
'पधमं' होते देर न लगेगी । क्‍योंकि शौरसेनी मे 'थ' को 


ध्र' हो जाने का भी नियम है-देखें सूत्र 'थो धः:--- 
प्राकृत सर्वस्व ३।२।४. यद्यपि शब्दानुशासन में ऐसा 
नहीं है । 

यदि शौरसेनी और जैन-शौरसेनी में भेद न किया 
जायगा और भागों के क्रियारूपो होदि, हवदि की भांति 
अन्य सभी रूप भी ठेठ शौरसेनी में किए जायेंगे तो 
'तम्हा के स्थान में ता', तहा के स्थान पर तथधा" तुज्झ के 
स्थान पर ते-दे;तुम्ह', मज्क के स्थान पर में-सम', जहा 
के स्थान पर जधा" चेव के स्थान पर ज्जेब' आदि भी 
करने पड़ेगे-- जबकि आगमों में तम्हा, तहा तुज्झ, मज्झ्न, 
जहा और चेव आदि ज॑से सभी रूप मिलते हैं । 

इसी भांति आगमो में अन्य अनेक शब्दों के विभिन्‍न 
रूपों के और भी अनेक उदाहरण देखे जा सकते हैं, जिन्हें 
शौरसेनी के नियमों मे बदला जा सकेगा | जसे आगम में 
'भरत' के लिए कई जगह 'भरह' शब्द आया है, जो महा- 
राष्ट्री का है, देखे--भरहक्खेत्तम्मि, भरहम्मि--(त्ति० 
प० ४/१०० व ४/१०२) इसे शौरसेनी मे भरधक्खेत्तम्मि 
और भरधम्मि करना पड़ेगा क्योकि शौरसेनी मे त को 
ध होने का नियम है--'भरते धस्तस्य--प्रा०स० ६/२५. 
इसी प्रकार आगम में रत्न के लिए रयण शब्द है जो 
महाराष्ट्री का है--रयणप्पह, (ति०प० २/१६५); रयण- 
मया (३/१३५), रगणत्यभा (२/१३८) यहाँ शौरसेनी के 
अनुसार 'य' की जगह 'द' होकर--“रदर्णा हो जायगा। 
(देखें पिशल परा १३१) आदि । फलत:-- 

हमारा कथन है कि आगमों में (समयसार में भी) 
सभी रूप भिलते है और ज॑न-शोौरसेनी में सभी समाहित हैं । 
समयसार मे जिनरूपों को शुद्धि के नाम पर बदला गया 
है--जैन-शौ रसेनी की दृष्टि से वे सभी ठीक थे। संशो- 
घकों ने झोरसेनी फो जैत-शौरसेनी समझ लिया यही 
उनका अ्रम था। हमें आश्चय है कि उन्होंने सभी शब्द 
शौरसेनी मे क्‍यों न किए ? खैर, गनोमत है कि उनको 
मुख्य दृष्टि अपने अभीष्ट शब्दों तक ही सीमित रही, 

(शेष पृ० १४ पर) 








१, तस्मात्ता, २, थोध:ः, ३. तेदे तुम्हा ढसा, ४. न मज्झ डसा, ४. थोध:, 
६. एवार्थे ज्जेव स्पात्‌ू--सभी (प्राकृत सर्वस्व) । 


श्री कुन्दकुन्द का विदेह गमन 


इस वक्त कुन्दकुन्द द्विसहस्नाब्दि महोत्सव का प्रारम्भ 
है यह हमारे लिए अत्यन्त सौभाग्य की बात है। शिला- 
लेखों (£ सौ वर्ष) टीकाओं (८ सौ वषं) कथा ग्रन्थों 
(५-६ सौ वर्ष) में आ० कुन्द कुन्द के चारण ऋद्धि होने 
और विदेह गगन के उल्लेख पाये जाते हैं । ये युक्ति और 
आगम से कहां तक ठीक हैं आज उन पर विचार किया 
जाता है ताकि वास्तविकता का ज्ञान हो सके :-- 

चारण ऋद्धिधारी मुत्रि तो एकल नहीं होते ज्यादा- 
तर युगल ही होते हैं जैसा कि सारे कथा ग्रन्थों में जहां 
भी चारण मुनियों के उल्लेष है प्रायः दो मुनिराज ही 
युगल रूप से विहार करते बताए गये है (देखो--मुि 
सुक्रत काव्य में देशभूषण कुलभूषण (इनके जन्म, दीक्षा, 
कैवल्य, निर्रणि साथ-साथ हुए है) महावीर काल मे सजय 
विजय) क्योकि एकल बिहारी होता मुत्रि के लिए मूला- 
चार और भगवती आराधना में महान दोषास्पद बताया 
है। अगर कुन्द कुन्द के चारण थी तो दूसरे साथी मुनि 
कौत थे ? चारण ऋद्धिधारी तो सदा चारण ऋद्धिधारी 
मुनियों के साथ ही रहते है अन्य के साथ नहो जबकि 
आचार्य कुन्द छुन्द के संघ में अन्य किसी भी मुनि के 
चारण ऋद्धि होने की बात नहीं बताई गईं है। अत: 
कुन्दकुन्दाचायं को चारण ऋद्धि बताना युक्तियुक्त नही, 
असंगत है । 

अभी डा० हुकमचन्द जी भारिलल कृत “आ० कुन्द 
कुन्द और उनके पंच परमागम ' ग्रंथ जर॒पुर से प्रकाशित 
हुआ है उससे एक वर्ष पूर्व उनकी सुपुत्री का “आ०» कुन्द 
कुन्दः एक अध्ययन प्रकाशित हुआ है दोनों में “ज्ञान 
प्रबोध” की कथानुसार लिखा है :-- 


बन 


“सीमंधर स्वामी की समवशरण समा में कुन्द कुन्द 
के पूर्वे भव के दो मित्र चारण ऋद्धिधारी मुनिराजा उप- 
स्थित थे वे आ० कुन्द कुन्द को विदेहु ले गए।” 


0] श्री रतनलाल कटारिया, केकड़ी 


यह कथन भी युक्‍्तियुक्त नहीं, क्योंकि ले जाने वाले 
क्या अपने कन्धों पर बिठाकर ले गए ? आकाश मार्ज में 
कंसे ले गए ? महात्रती साधु न तो किसी को बेठा सकते 
हैं और न कोई महामुनि किसी के कन्धे पर बेठ कर कहीं 
जा सकता है तब केसे ले गए? और फिर ये दोनों 
चारणब्ि पहुंचाने को भी आए गए क्या ? १--“तिलोय 
पणण्तोी” अधिकार ४ (भाग २ सम्पादिका विशुद्धमति जी) 
में बताया है कि-- 

अत्तो चारण मुणिणो, देवा विज्जाहरा य णायान्ति । 

(इस पचम काल मे यहा चारण ऋद्धिधारी मुनि, 
देव और विद्याघर नही भाते । 

२--परमात्म प्रकाश! पृ० २५६ (अ० २ दोहा १३६ 
की ब्रह्मदेव कृत ठीका) में लिखा है : 

देवागम परीहीण, कालेइतिशय वजिते। 

केवलोकत्ति हीनेतु, हल चक्रधरोज्झ्िते ॥ 

(इस पच्रम काल में यहा देवताओं का आगमन नही 
होता, कोई अतिशय नही होता किसी को केवलज्ञान नही 
होता, बलदेव चक्री आदि शलाका पुरुष नहीं होते) । 

३--पृण्याश्रव कथाकोश” पृष्ठ २२४ में लिखा है : 
आगच्छतो विमानस्य व्याघुटन अदय प्रभृत्यत्र सुर चार- 
णादीनां आगमनाभावं ब्रुते ॥३॥ (आते हुए विमान का 
लोटना यह बताता है कि--आज से यहां देव और चारण 
ऋषियों का आगमन नही होगा । (चन्द्रगुप्त के सोलह 
स्वप्तों का फल) । 

४--भद्र बाहु चरित (भ० रत्तनंदि कृत (€७वों 
शती) परिच्छेद २ में लिखा है: 

व्याघुट्यमान गीवाण विमान वीक्षितं ततः। 
काले5स्मिन्नागमिध्यन्ति, सुर खेचर चारणाः ॥३६॥ 

(इस विषम काल में देव, विद्याधर और चारण मुनि 

नही आयेंगे, यह स्वप्न में जो सम्रादू चन्द्र गुप्त ने लौटवा 


श्रौ कुन्दकुन्द को विदेह गसन॑ रे 


हुआ देव विमान देखा है उसका फल है ।) 

५--भद्र बाहु चरित (किशन सिंह जी पाटणी कृत 
१७८३ सं० ) न++ 

जात अपूठा देव विमान, इस स्वप्ना को येह बखान । 
सुर खेचर चारण मुत्रि जोय, पंचमकाल न आवे कोय ॥ 

६---प्रति बोध चिन्तामणि (काष्ठासंघी श्री भूषण 
विजय सूरि १६३६ सं०) में लिखा है :--पंचम वाल मे 
उत्पन्न पुरुष विदेह मे नही जा सकता । 

तब कुन्द कुन्द का संदेह विदेह गमन कैसे सगत हो 
सकता है | तटस्थ होकर विद्वानों को विचार करना 
चाहिए। कन्दक्न्द को दो हजार वर्ष हो गए शश्सो 
वर्ष तक तो किसी ने उनके विदेह गमन और चारण ऋद्धि 
को बात कही की नही उतके टीकाकार आ० अमृतचद्र ने 
भी इस विषय का कही कोई संकेत तक नहीं नहीं दिया। 
न स्वय क्‌न्दकुन्द ने कही कोई उल्लेख किया है। एका- 
एक आठ सौ वर्षों के शिला लेखों से ऐसी बातें बिना 
भाघार के उत्कोर्ण होना आश्चर्यजनक है। उत्कीर्ण करने 
वालों की प्रामाणिकता का भी कोई नाम पता नहीं । 
आज तक किसी विद्वान ने इस पर गम्भीरता से विशेष 
विचार ही नहीं किया | भारिलल साहिब तो महान 
ताकिक प्रतिभाशाली मनीषी विद्वान, है वे कैसे गतानु- 
गतिक बन गये ? आश्चर्य है। 

कुन्दकुन्द प्राभृत संग्रह (सन्‌ १६६० पण्डित कलाश 
चन्द जी शास्त्रीकृत) की विशाल प्रस्तावना मे (जिसका 
अनुसरण जयपुर के उक्त प्रकाशनो में थोड़ा बहुत है) 
कुन्दकुन्द के विदेह गमन और चारण ऋद्धि पर विस्तृत 
विचार करते हुए अन्त में लिखा है--“तथापि इन्हें श्रभी 
ऐतिहासिक तथ्य के रूप में स्वीकार नहीं किया जा 
सकता, उनके लिए अभी और भी अनुसन्धान की आव- 
एयकता है ।” इसी से प्रेरित होकर वर्षो से मैं, श्रद्धातिरेक 
से कुन्दकुन्द के साथ जुड़ी ऐसी अनेक घटनाओं का 
युकत्याग़म पूर्वक अध्ययन कर रहा हूं उसी का परिणाम 
यह और आगे के लेख है। दर्शनसार गाया ४३ में सिर्फ 
यह लिखा है कि--“सीमंधर स्वामी के दिव्य ज्ञान द्वारा 
कुन्दकुन्द विवोध नहीं द्वेते तो श्रमण सुमार्ग को कंसे 
जानते ?” बहां कहीं भी चारण ऋद्धि और विदेह गमन 


की बात नहीं लिखी है । क्ये/कि यह सब युक्‍तयुक्त्यागम 
विरुद्ध है जैसाकरि ऊपर दिए ६-प्रमाणादि से सिद्ध है। 
मेरे ख्याल से कुछ ऐसा हो सकता है कि--“स्वप्न में 
कुन्दकुन्द को सीमंघर प्रभु के द्शत हुए हों और उनसे वे 
विबोध को प्राप्त हुए हो |” धीरे-घीरे परम्परागति से 
यही कल्पना और जनश्रुति विदेह गमन चारण ऋढद्धि के 
रूप मे प्रस्फुटित हुई हो । 

तत्वार्थ सूत्र के कर्ता उमा स्वामी और सर्वार्थसिद्धि 
टीकाकार पृज्यपाद दोनों के भी, शिलालेखादि में चारण 
ऋदच्धि और बिदेह गमन बताए हैं । जैसे लोक में 778370 
72८घा7८१--विदेश जाकर आए हुए को विशेष महत्त्व 
दिया जाता है शायद उसी शैली मे इन आचार्यों के साथ 
विदेह-गमन की बात जोड़ी गई है । किन्तु गलत बातों से 
किसी का गौरव और महत्ता नहीं बढती | गरिमा तो 
सदा गुणों और प्रामाणिकता की ही होती है। मान्य तो 
वे ही है अन्ध श्रद्धादि नहीं। भ्रपनो की झूठी प्रशंसा 
करना और दूसरों की गलत निन्‍्दा करना दोनों मिथ्या 
है । भले ही विनय और कषायादि सही सोचने की हमारी 
शक्ति को कुण्ठित कर दें परन्तु-- 

सचाई छिप नही सकती बनावट के उसुलों से । 

खुशबू जा नहीं सकती कभी कागज के फूलों से ॥ 


“मुूलाचार” प्रस्तावना पृष्ठ १० में श्री जिनदास 
पाश्वंनाथ जी फड़कुले लिखते है--भद्रबाहु चरित में 
स्वप्नफल के रूप मे जो पच््रमकाल मे चारण ऋदच्धि भादि 
निषेध किया है, श्री कुन्दकुन्द के विषय मे उसका समा- 
धान यो समझना चाहिए कि--“वह सामान्य कथन है। 
पचम काल में ऋद्धि प्राप्ति भ्रत्यन्त दुर्लभ है। पंचमकाल 
के प्रारम्भ मे ऋद्धि का अभाव नही है परन्तु आगे उसका 
अभाव है ऐसा समझना चाहिए। यह कथन प्राथिक व 
अपवाद रूप है। इस सम्बन्ध मे हमारा कोई कभाग्रह 


न ही है । 7 
समीक्षा 


महापुराण पर्व ४१ श्लोक ६१ से ८० में भरत चक्री 
को आये सोलह स्वप्नो का फल ऋषभ प्रभु ने यह बताया 
कि-- 


१४, वर्ष ४१, कि० २ 


प्रांसु धूसर रत्नौध निध्यानाद ऋद्धि सत्तमा:। 
नैव प्रादुर्भविष्यंति मुनयः पचमे यु॒ुगे ॥७३॥ 


घूल से मतिन रव्तराशि देखने का फल यह है कि -- 
पंचम काल में ऋद्धिधारी उत्तम मुनि नही होगे ।) 


इसमे और ऊपर जो छः प्रमाण दे आए है उनमें 
कही भी पंचमकाल में ऋद्धि निषेध के कथन को न तो 
सामान्य बताया है न प्रायिक (अधिकाश रूप) ते आप- 
वादिक । फडकुले जी ने अपने मन से ही यह सब लिख 
दिया है इसी से आगे उन्हें लिखना पड़ा है कि--इस 
सम्बन्ध में हमारा कोई आग्रह नहीं है। अगर इस तरह 
नियमो और सिद्धांतों को सामान्य करने लगेंगे तो फिर 
तो स्वप्न फलों मे जो इस काल भें अवधि-मनः पर्माय 
और केवल ज्ञान का भी नि्षघ किया है वह भी किन्‍दही 
को होने लगेगा किन्तु ऐसा नहीं ये तीनो प्रत्यक्ष ज्ञान 
इस काल में किसी को नही होते। यहा यह शक्का नहीं 
करना चाहिए कि फिर पचम काल में गौतम, सुधर्मा, 
जम्बू थे ३ केवली ओर श्रीधरादि अननुबद्ध केवली कैसे 
हुए ? समाधान--य्रे सब चतुथे काल के अन्त में पैदा हुए 
ये ओर पवम काल के आदि में मुक्त हो गए । पच्रमकाल 


३०_->>_> के 





अनेफान्त 


में पैदा होने वाले कभी प्रत्यक्ष ज्ञान के धारी नहीं हो 
सकते । इसी तरह पचम काल में उत्पन्न कोई मुनि कभी 
ऋषिधारी नहीं हो सकते । जैन नियम त्रिकालावाधित 
है किसी की लिहाज नही करते । लिहाज मानने लगेंगे 
तो सिद्ध जीव भी कभी न कभी संसार मे आने लगेगे 
किन्तु ऐसा अनन्त कल्पकाल बीतने पर भी नहीं होने 
वाला । नियम नियम हैं घर का राज नहीं। फड़कले जी 
सा० लिखते है---/पचम काल में ऋद्धि प्राप्ति अत्यन्त 
दुर्लभ है ।” समीक्षा--पूर्वकाल मे भी ऋद्धिया तो सब 
सुलभ नहीं थी दुर्लभ ही थी । इस काल में तो दुर्लभ क्या 
अत्यन्त असम्भव हे ! इसी से महापुराण में “एवं” लगा 
कर निषेध किया हैं। 

विदेह भारत से अत्यन्त दूर है वहाँ की भाषा, रहन- 
सहन, जल-वायू, भोजन-पान, आयु, शरीराकार आदि 
आदि सब यहा से भिन्न है तब कथानुसार कुन्दकुन्द वहां 
७ दिन तक कैसे रहे ? ओर भी कथादि मे दिया कुन्दकुंद 
का जीवन-चरित्र कितना कल्पित, असगत तथा अयुक्‍त है 
आगे क्रमश: उसकी सम्रीक्षा को जाएगी। इसके सिवा, 
स्‍त्री मुक्ति की तरह शूद्र मुक्ति का भी कुन्दकुन्द स्पामी 
ने निषेध किया है यह उनके ग्रथो से स्पष्ट किया जाएगा। 
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(पृष्ठ ११ का शेषांश) 


अन्यथा पुरा आगम ही अशत: के स्थान पर पूर्णतः विलुष्त 
हो जाता | हम नही चाहते कि बाद में कभी नारा लगने 
की सम्भावना बने कि कभी कोई अमुक महान हुए जिन्होने 
आगम या कुन्दकुन्द को ठीक किया--भले ही वर्तमान 
में कुन्दकुन्द की जय बोल--बुलवाकर यह सब बदलाव 
किया जा रहा हो । 

जब कोई किसी की प्रशंसा करता हो, उसे बंढ़ाता 
हो, तब हमे हर्ष होता है: पर, जब कोई व्यक्ति अति- 
शयोक्तियों में पुर्वाचार्यों--विद्वानो को पीछे धकेल झूंढठो 
ठकुरसुहाती करता हो तब हमे कष्ट होता है। ऐसा एक 
ही क्‍यों; यदि मिलकर सभी विद्वान भी कहें कि मूल 
भागम गलत है और वे बदले जा सकते है--या वे किसी 


एक जातीय प्राकृत भाषा के हैं, हम तब भी नही मानेंगे । 
हमारी दृष्टि से तो वे उसी जेत-शौरसेनी के हैं जिसमें 
सभी रूप समाहित होते है ओर यही आषं-शाषा का 
स्वरूप है इसे बदल कर शुद्ध करने के गीत गाना मिथ्या 
है । 

समय ऐसा आ गया है कि अब अर्थ-दाता दानी को 
भी सोचकर सावधान होता होगा कि उसका द्रव्य आगम- 
ध्वंस में लग, कही ब्रश्न तो नही पूछ रहा--कि क्या तेरी 
कमाई न्याय नीति की थी ? क्योंकि अन्यायोपाजित द्रव्य 
कभी सत्कार्य में नही लगता--ऐसा सुना गया है। लोगों 
को इन बातों पर पूरा ध्यान देना चाहिए । 

ए0छ 


राजस्थानो कवि ब्रह्मदेव के तीन ऐतिहासिक पद 


ब्रह्मदेव १८वी शताब्दी के प्रसिद्ध कवि थे। राज- 
स्थानी एवं विशेषत: ढूढारी भाषा में अपने पदों की रचना 
करके उन्होंने एक कीतिमान स्थापित किया था। वे 
सम्भवत: जयपुर अथवा इसके समीपस्थ किसी ग्राम के 
निवासी थे । उनके अब तक सैंकड़ों पद प्राप्त हो चुके है। 
७० से भी अधिक पद तो हमारे सग्रह में हैं। लेकिन पद 
साहित्य के अतिरिक्त इनकी कोई बड़ी रचन। अभी तक 
प्राप्त नही हो सकओ है। इसलिए कवि का विशेष परिचय 
भी कही उपलब्ध नहीं होता । फिर भी इनके पदों के 
लिपि काल के आधार पर कवि का समय सवत्‌ १८०० 
से १८६० तक का माना जा सकता है । 

राजस्थान के विभिन्‍न शास्त्र भण्डारो मे ब्रह्मदेव की 
जो रचनाएं उपलब्ध हुई है वे सभी गुटकों मे सम्रहीत है। 
कवि निबद्ध भक्तिमय पदों के अतिरिक्‍ा सास बहू का 
झगड़ा, शिखर विलास आदि लघु रचनाएँ भी पदो के रूप 
में मिलती हैं। लेकिन सबसे महत्त्ववुर्ण कवि द्वारा निबद्ध 
तीन ऐतिहासिक पद है जो केशोराय प/टन के मुनि सुब्रत 
नाथ, राजोरगढ़ के नो गजा भगवान एवं चदन गाव के 
महावीर स्वामी की भक्ति मे लिखे गए है। जैन कवियों 
ने हिन्दी मे हजारो पद तो अवश्य लिखे है लेकिन तीर्यों, 
अतिशय क्षेत्रों एबं अन्य मन्दिरों के बारे में बहुत कम 
लिखा है। मैंते कुछ समय पूर्व “जेत हिन्दी कषियों को 
महावीर यात्रा” लेख मे कुछ कवियों द्वारा निबद्ध चदत 
गांव के भगवान महावीर की भक्‍क्तिपूर्ण पदों पर प्रकाश 
डाला था उसमे देवाब्रह्म द्वारा निबद्ध एक पद था। 
उक्त पद सहित ब्रह्मदेव के तीन ऐतिहासिक पद हो गए 
हैं, जिनको लेकर प्रस्तुत लेख में प्रकाश डाला जा 
रहा है-- 
मुनि सुन्रतनाथ का पद 

कवि का प्रथम पद राजस्थान का प्राचीन जैन तीथे 
केशोराय पाठन स्थित भगवान मुनि सुन्नतनाथ के स्तवन 


() डा० कस्तुरचन्द कासलीवाल 


में लिखा गया है | यद्यपि केशो राय पाठन पर मेरी एक 
पुस्तक सन्‌ १६८४५ में प्रकाशित हो च्‌की है लेकिन उस 
समय तक प्रस्तुत पद प्राप्त नही हुआ था इसलिए पुस्तक 
मे उसका उल्लेख नही किया जा सका । अभी मैं दिनांक 
२७ मार्ज को झालावाड़ का जब शास्त्र भण्डार देख रहा 
था तो उन समय एक गुटके में लिपिब्ध यह पद अथवा 
विनती मिली है। कवि ने लिखा है कि हाडौती प्रदेश के 
चम्बल नदी के तट पर स्थित पाटनपुर नगर है। इप 
नगर के मन्दिर में भगवान मु्ति सुक्नतनाथ की श्यामवरण 
सुन्दर प्रतिमा है जो पद्मासन है। जिनके दर्शनार्थ देश- 
विदेश के विभिन्‍न यात्रीगण अ्ाते है। अष्ट द्रव्य से भग- 
वान की पूजा करते है । कातिक सुद्दी १४ के शुभ दिन 
यहां मेला लगता है जिम्तमे बड़ो संछवा में दर्शनार्थी एक- 
ज्रित होते है । पूरा पद निम्न प्रकार है-- 

मुनि सुब्रत जी की बिनतो ढाल 

मुनि सुब्रत जी पूजस्थाँ मन वांछित दातार | मुनि० । 
जम्बू डीप को बीत्र जी मेर सुदरसण थाये । 

भरत क्षेत्र दक्षिण दिशा हाडोती देश कहाये ॥मुन्रि5 १॥ 
चामला नदी तट उपरे पाटण प्र सार। 

नगर वीच मन्दिर बण्यो सोमा अधिकार ॥मुनि० २॥ 
स्थामवरण सुन्दर सदा, पद्मासण घार। 

राजे चुहेरा में सदा, अति से अधिकार ॥मुनि० ह॥ 
देस देस का जातरी, आवे बारम्बार। 

आठ दव्य पूजा रचे; ध्यावे नवकार ॥मुनि० ४॥ 
कारतिक सुदी मेलो जुडे, चौदस दीन सार । 

नर नारी आवे घणा, गावे ग्रुण सार० ॥मुनि० ५॥ 
सुरग मुकत कोपंथ जी, उपदेस' कराये। 

ज्यों सेवक आतसा करे, पूर हीतकार ॥मुनि० ६० 
आठ करम बेरी घणे; त्रिजग ज्ञास सुपार। 

देवा ब्रह्म वीनती करे, आवागमन नोवार॥मुनि० ७॥ 
मुनि सुब्रत पूजस्यां, मन वांछित दातार। 
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उक्त पद में कवि ने केशोराय पराटन के स्थान पर 
पाटण नाम का ही उल्लेख किया है जो उसके प्राचीन 
नाम की ओर संकेत है। केशो राय पाटन स्थित भगवान 
मुनि सुर्रत नाथ का मन्दिर राजस्थान के प्राचीनतम 
मन्दिरों में से है जिसकी अतिशग्र क्षेत्र के रूप में स्वेत्र 
प्रंसिद्धि है । 
भो गजा पर 

कवि का दूसरा ऐतिहासिक पद राजस्थान के अलवर 
जिले में राजोरगढ़ स्थित नो गजा नाम से प्रसिद्ध भगवान 
पाश्वेनाथ की मूति के स्तवन में लिखा गया है । पद में 
नो ग़जा बिम्ब के सम्बन्ध मे लिखा गया है कि वह गेहूं 
वरणी है जो राजपुर अथवा राजोरगढ जो वन मे पर्वत 
पर गढ़ बना हुआ है उसी में वह्‌ मूर्ति विराजमान है । 
घने जंगल के कारण मन्दिर तक पहुंचना कठिन लगता 
है । वहाँ कितने ही जैन झन्दिर हैं। अजबगढ़ होकर 
शाजोरगढ़ जाना पड़ता है। स्वयं अजबगढ भी प्राचीन 
नगर है। नो गजा की यात्रा की जाती थी ऐसा पद में 
वर्णित हैं । डॉ कैलाशचद जैन के मतानुसार राजोरगढ 
८वीं शताब्दी से लेकर १२वीं शताब्दी का नगर है जहा 
पहिले बड़ा गूजर राजपुतो का राज्य था । 

दूसरे पद मे पाँच अन्तरे हैं। पाठकों के पठनार्थ पूरा 
पद ही यहाँ दिया जा रहा है-- 


राग रेखता 
सरसा उत्री बम्ही प्रतिमा राजोरगढ़ मैं विराजे है। 
नो गजा बिम्ब छाज है, गेहूँ बरण कहा जे है ।१। 
देस है जोध ए नामां, नगर है राजपुर धामा। 
निकरि परबल बना गढ़ है, मारिंग अति कठिन चाले है ।२। 
जन मन्दर घणा दरसे भव्य जीव आरि परसे है । 
पूर्ज आहूं द्रव्य लें चित से, करम सव भाग ऐ डर से ।३। 
अजब गढ़ थे सब ध्यावे, प्रभू की जतरा पाबे। 
गुरा जुत संग आवे, मंगल पूजा रचावे है।४। 
प्रभू जी जी अरज ऐ सुणिये, करम का फद टाल्योगे । 
देवा ब्रह्म वीनती करि है, तुम्हरी भगति मो धोये ॥५॥ 
तीसरा पद पुजो भ्रो महाबीर जी 


तीस रा पद चान्दन गांव के भगवांन महावीर की 


अनेकान्त 


स्तुति में लिखा गया है। यद्यपि ब्रह्मदेव के पूर्व भी जैन 
कवियों ने चांदन गाँव के महावीर के सम्बन्ध में पद लिखे 


हैं लेकिन प्रस्तुत पद विस्तृत है जो २० लघु भअन्तरों में 
पूरा होता है । इसमें गाय घरने, गाय के स्तनों से दूध 
वर्षा होने, गाय के मालिक द्वारा उक्त घटना देख कर 
नगर मे जाकर वृत्तांत कहना, चोबीसवां तीर्थंकर की 
प्रतिमा होने का शब्द होना; पाँचों द्वारा एकत्रित होकर 
जमीन खोद कर मूर्ति का प्रकट कराना. देश के यात्रियों 
का दर्शनार्थ आने लगना, महावीर भगवान को शहर में 
विराजमान करने का विचार करके बैलगाढ़ी मे विराजमांत 
करना, बेल पाड़ी का नही चल सकना, स्वप्त आना, चैत्र 
शुक्ला पूणिमा का मेला भरना; वही पर भगवान का 
मन्दिर बनवाना, दर्शनाथियो का लगातार आते रहना 
आदि का वर्णन किया गया है | पद में मन्दिर निर्माता 
का नाम नही दिया गया है । किस ग्राम के पंच आए थे 
इसका भी उल्लेख नहीं किया गया है । फिर भी पद 
महत्त्वपूर्ण है तथा अपने समय में काफी लोकप्रिय रहा है 
इसलिए राजस्थान के शास्त्र भण्डारों में सम्रहींत कितने 
ही गुटको में मिलता है। पूरा पद निम्न प्रकार है-- 


ढाल-भ्रसडो बधावो म्हारे आइयोौ 
पूजो श्री महावीर जी 
गाँव नदी, 
जीबा अतिशय अधिक अपार जी ।पू० १॥ 
जीवा गाय घणी वन मे चर, 

जीवा नदो दरडा माहि जी॥पूजो० २। 
जीवा एक गऊ सिरदार हो, 

जीवा दरडो पूजे आय जी ।पूजो० ३े। 
जीवा दूध धार बरखा करे, 

जीव। ढोक॑ मस्तक नाथ जी ।पूजो० ४॥ 
जीथा गाय घणी इम देखिके, 

जीवा कहो नगर मैं आय जी ।पूजो० ४॥। 
जीवा सबद देव का तब हुग्ना; 

अठे चौबीसमा छे जिनराय जी ।पूजो० ६॥ 
जीवा पंच सबे भेला हुआ, 

जीवा खोदन लागा जाणी जी ।पूजो० ७। 


जीवा चांदण 


मध्य-प्रदेश का जेनकेन्द्र सिहोंनिया 


डॉ० कस्त्ुरचख्र 'सुमन' जैन विद्या संस्थान, महावीर जो 


मूलपाठ 

संबत्‌ १०१३ माधवसुतेन महिन्द्रचन्द्रकेनकभा (खो) 
दिता ॥ 
प्रथम प्रतिमा लेख : 

पाठ-टिप्पणी 

पं० विजयमूर्ति ने'खोदिता” पद को “प्रतिष्ठिता' का 
अपभ्र श बताया है ।' दुर्जनपुर से प्राप्त गुप्तकालीन एक 
प्रतिमा-लेख में “'कारिता' पद इस अर्थ में व्यवहृत हुआ 
है।? अत: प्रस्तुत लेख में 'कारिता” पद रहा प्रतीत होता है। 

अभिलेखों में कारिता या खोदिता पद प्रतिमा-निर्माण 
के अथं में आये हैं। इन पदों के पूर्व प्रतिमाओं के नाम 
बताये गये हैं। डुजनपुर प्रतिमा-लेख मे 'कारिता' पद के 
पूर्व प्रतिमा का नाम चन्द्रप्रभ बताया गया है अतः 
प्रस्तुत लेख में भी 'खोदिता” पद के पहले “चन्द्रप्रभ' नाम 
उत्कीर्ण रहा प्रतीत होता है । 

इस लेख मे दो नाम आये हैं माधव ओर महिन्द्र चन्द्र, 
इनमें पिता का नाम माघव और पुत्र का नाम महिन्द्र- 
चन्द्र बताये जाने से महिन्द्र कं साथ संयोजित “चन्द्र! पद 
चन्द्रप्रभ तीर्थंकर का प्रतीक शात होता है । 

भावार्थ 

सवत्‌ १०१३ में माधव के पुत्र महेन्द्र ने चन्द्रप्रम 

तीर्थंकर की प्रतिमा प्रतिष्ठित कराई। 
प्रतिमा-परिचय 

प्रस्तुत लेख जिस प्रतिमा की आसन पर उत्कीर्ण 
रहा है, वह प्रतिमा सम्प्रति यहाँ के मन्दिर में नहीं है । 
जो मुख्य तीन प्रतिमाएं हैं, उनकी आसनें भूगर्भ में होने 
से यदि यह लेख उनमें किसी प्रतिमा की आसन पर 


उत्कीर्ण है, तो यह नहीं कहा जा सकता कि वह लेख किस 
तीथंकर-प्रतिमा की आसन पर है। 


व्याख्या 
साधव--यह वहाँ का आरम्भिक शासक ज्ञात होता 
है । इसके पुत्र का नाम मह्देख्त था । 
महेन्व्र--यह सिहोनियाँ के महाराज माधव का पुत्र 
धा | डॉ० ज्यतिप्रसाद ने बताया है कि यह अधं स्वतन्त्र 


राजा था। इसने ६५६ ईसवी में ग्वालियर के निकट 
सिहोनियाँ में विपुल द्रव्य व्यय करके एक जेन मन्दिर 
बनवाया था |" भूगर्भ से प्राप्त प्रतिमाओं से यह स्पष्ट है 
कि यहाँ का मन्दिर ध्वस्त हो गया और प्रतिमाएँ काला- 
न्तर में भूगर्भ में आवृत हो गईं । 
अभिलेख का महत्व 
प्रस्तुत लेख एक ही पक्ति का होने पर भी बहुत 
मद्ृत्त्वपूर्ण है। राजा माधव और उनके पुत्र महेन्द्र का 
नाम इसी लेख से ज्ञात हुआ है। 
प्राप्तिस्थल-परिचय 
सिहोंनिया--ग्वालियर से २४ मील उत्तर की ओर 
तथा कोतवाल से १४ मील उत्तर-पुवे में आसन नदी के 
उत्तरी तट पर स्थित है। यह नगर प्राचीन काल में 
समृद्ध था। कहा जाता है कि यह बारह कोस विस्तृत 
मंदान में बसा था। इसके चार फाटक थे। यहाँ से एक 
कोस दूर बिलोनी ग्राम में दो खम्भे, पश्चिम में एक कोस 
दूर पोरीपुरा ग्राम में एक द्वार अंश, पूर्व में दो कोस दुर 


पुरावस ग्राम में तथा दक्षिण में बाढा ग्राम में दरबाजों के 
अवशेष इसके प्रतीक हैं ।' 


डॉ० नेमिचन्द्र शास्त्री ने अपने एक लेख में बताया 
कि यहाँ प्राचीनकाल में विभिन्‍न सम्भ्रदायों के मन्दिरों में 
ग्यारह जैन मन्दिर थे, जिनका निर्माण जेसवाल जैनों ने 
कराया था ।* मुरना के जैसवाल जैन श्रावकों की समृद्धि 


को देखकर लगता है कि वे मुलत: सिहोंनिया या उसके 
निकट बसे प्रामो के निवासी रहे होंगे । 


कनिधम को विक्रम संत्रत १०१३, १०३४ और 
१४६७ के ये तीन प्रतिमा लेख प्राप्त हुए थे। उन्हें वहां 
पाँचवीं-छठी शताब्दी का एक लेख ऐसा भी मिला था जो 
चौदद् पंक्ति में उत्कोर्ण था। यह शिलाबण्ड उन्होंने लंदन 
भेज दिया बताया है इस उल्लेख से नगर की घामिक 
समृद्धि का सहज द्वी अनुमान लगाथा जा सकता है । 

नगर के नामकरण का इतिहास 

जनश्रुति है कि ग्वालियर के संस्थापक सूरजसेन के 

पूर्वजों ने आज से लगभग दो हजार वर्ष पूर्व इस तगर को 


१८, वर्ष ४९, कि० २. 


बसाया था। कहा जाता है कि राजा सूरजसेन को कुष्ट 
रोग हो गया था जो यहाँ अम्बिका देबी के पाश्व में स्थित 
तालाब में स्तान करने से नष्ट हुआ था। इस घटना से वे 
बहुत प्रभावित हुए थे। उन्होंने अपना नाम शुद्धनपाल 
तथा नगर का नाम सुद्धनपुर या सुधियानपुर रखा था", 
जो कालास्तर में सुहानिया या 'सिहोंनिया' हो गया प्रतीत 
होता है । 

इस नगर पर ईसवी ११६५ से ११७५ के मध्य 
कनौज के राजा अजयचनद्र द्वारा आक्रमण किया गया था। 
इस समय नगर का शासन एक राव ठाकुर के आधीन था, 
जो ग्वालियर के अन्तर्गत था। युद्ध में राव ठाकुर परा- 
जित हुआ | कन्नौज के शासक भी अधिक दिन तक न 
रह सके ।* 

द्वितीय प्रतिमा-लेख 
मूलपाठ 
संवत्‌ न ३४ श्री वज्भदाम महाराजाधिराज वहसाख 


पांठ-टिप्पणी 
पं० विजयमूर्ति ने जरतल एसियाटिक सोसायटी ऑफ 
बंगाल जिल्‍द ३१ का सन्दर्भ देते हुए 'संबत' को 'सम्वतः' 
तथा 'पाचमी' को 'पाचमि' बताया है।' लेख का अंतिम 
अंश अपूर्ण है । इस अंश में प्रतिमा का नाम तथा 'कारिता' 
पद उत्कीर्ण रहा प्रतीत होता है | 
भावार्थ 
संवत्‌ १०३४ के बैशाव वदि पंचमी (तिथि) मे महा- 
राजाधिराज श्री वज्रदाम ने (प्रतिष्ठा कराई) । 
अभिलेख-परिचय 
यह अभिलेख करनिघम को एक ज॑न प्रतिमा पर 
अंकित मिला था। पं० परमानन्द शास्त्री ने इसे सिहों- 
निया के शान्तिनाथ तीर्थंकर की प्रतिमा के पृष्ठ भाग में 
उत्कीर्ण बताया है ।'' वर्तमान में प्रतिमा के पीछे एक 
दीवाल खड़ी कर दी गई है जिससे लेख लुप्त हो गया है। 
प्रतिमा-परिचय 
मन्दिर में तीन मनोज्नञ प्रतिमाएँ है। इनमे शान्ति- 
नाथ तीर्थंकर की मुलनायक प्रतिमा है। इस प्रतिमा की 
केश-राशि, नासा ग्र-दृष्टि, मन्दस्मित-मुख, कपोल, चिबुक, 
कर्ण और नाभि का अंकन मूरतिकार के शिल्त ज्ञान और 


अनेकान्त 


सुन्दर हस्त-कौशल का परिचायक है । 

प्रतिमा के हाथों के नीचे चेवरधारी सौधर्म और 
ईशान इन्द्रों को खड़गासन मुद्रा में अंकित बताया ग्रया 
है। पीछे भामण्डल भी अंकित है । 

यह प्रतिमा कायोत्सगं मुद्रा में इनके कत्थई वर्ण के 
पत्थर से निर्मित है । चरण से नीचे का अंश भूगभे मे है। 
इसकी अवगाहना लगभग तेरह फुट है । 

इस प्रतिमा को दाईं श्रोर सत्रहवें तीर्थंकर कुन्थुनाथ 
की प्रतिमा है। इसकी आमन पर मध्य में अध॑ चन्द्राकृति 
के बीच चिह्न स्वरूप बकरे की आकृति अंकित है। चिह्न 
के नीचे धर्मंचक्र तथा धमंचक्र के दोनों ओर आमने सामने 
मुख किए एक-एक बैठा हुआ सिंह दर्शावा गया है। आसन 
पर कोई लेख उत्कीर्ण नही है । 

मूल नायक शान्तिनाथ-प्रतिमा की बाई ओर अठा- 
रहवें तीथंकर अरहनाथ की प्रतिमा है। इस प्रतिमा के 
हाथों के नीचे चेंवरवाही इन्द्र, आमन के मध्य में एक अर्ध 
चन्द्राकृत के बीच मच्छ और हसके नीचे आमने सामने 
एक-एक सिह अकित है । इस प्रतिमा की बाईं ओर पद्मा- 
सन मुद्रा मे छोटी-छीटी कुछ प्रतिमाओ का अंकन भी है । 

शान्तिना4-प्रतिमा के समात कुश्थुनाथ और श्ररह- 
नाथ की प्रतिमाएँ भी कायोत्सगं मुद्रा में कत्यई रंग के 
बलुए पाषाण से निर्मित है। गुच्छकों के रूप में दर्शाई 
गई केश राशि, उन्नत नाहिका, नासाग्र-दुष्टि, मन्दस्मित 
मुख, भरे हुए कपोल, झ्रोौठ, चिबुक ओर कणे दोनों प्रति- 


माओ में विन्यास की दृष्टि से समान है। अभिलेख तीनों 
प्रतिमाओं पर नही है । 


इन प्रतिमाओं से सम्बन्धित शान्ति, कुन्थु और अरह 
तीनो कामदेव, चक्रवर्तो और हस्तिनापुर के निवासी तथा 
तीर्थंकर थे। इन तीनों प्रतिमाओ मे शान्तिनाथ-प्रतिमा 
अन्य प्रतिमाओ की अपेक्षा अधिक ऊँची है। सम्भवतः 
यही कारण है जो कि यह मन्दिर 'शान्तिनाथ-मन्दिर' के - 
नाम से विश्वुत हुआ प्रस्तुत मन्दिर मे विराजमान ये 
तीनो प्रतिमाएँ एक टीले को खोदकर भूगर्भ से निकाली 
गई हैं। 

व्याख्या 

बज्भदाम--प्रस्तुत लेख में इन्हें 'महारजाधिराज' 

कहा गया है। “'महाराजाधिराज” इस पद से यह स्पष्ड है 


भध्य-प्रदेश का ज॑नकेन्द्र सिहोंनिया १६ 


कि ये अन्य नरेशों को पराजित कर स्वतनन्‍्त्र हो गये थे | 
यहाँ से प्राप्त संवत्‌ १०१३ के प्रतिमा-लेख से ज्ञात होता 
है कि इन्होंने सिहोनिया के शासक माधव के पुत्र महेन्द्र 
से सिहोंनिया का शासन प्राप्त किया था तथा यहाँ सवत्‌ 
१०३४ में एक जैन प्रतिमा की प्रतिष्ठा कराई थी । 

कच्छपधात राजवश की ग्वालियर शाखा के संबत्‌ 
११५० के प्रशस्ति लेख में भी इस नाम के एक नृप का 
नाम॑ आया है ।** इतिहासकार पग्रामुली ने सिहोंनिया के 
इस प्रतिमा लेख ओर ग्वालियर के संवत्‌ ११५० के 
प्रशस्ति-लेख मे उल्लिखित वज्भदाम नामक दोनों शासकों 
को एक ही माना है तथ। इसका शासनकाल ६७७ ईसवी 
से ६६६ ईसवी तक की अवधि का बताया है ।*' डॉ० रे० 
ने इसका शासतकाल ६७४ ई० माता है।'' 

ग्वालियर के सवत्‌ ११५० के इस प्रशस्त-लेख से 
ज्ञात होता है कि इसने कन्नौज के राजा को पराजित कर 
ग्वालियर पर अधिकार किया था। सम्भवत: ग्वालियर 


पर अधिकार हो जाने के पश्चात्‌ इसने सिहोनिया पर 
प्रधिकार किया हीगा । 


अन्य प्राचीन कलावशेष 
सिहोंनिया के जैन मन्दिर मे खण्डित और अखण्हित 
कुल बाईस प्रतिमाएँ है। इनमे एक प्रतिमा तीर्थंकर कुंथु- 
ताथ के पार्श्व में खड़गासन मुद्रा मे स्थित है। इसके शीर्ष 
भाग पर जटा जूट, मुख पर दाढी, गले मे हार, सिर के 
गोछे प्रभावर्तुल, कटि मे मेखला, कलाई में दस्तबन्द, बाहो 
भुजबन्ध और दायाँ हाथ जांघ पर रखा हुआ अंकित है। 
चरणों के पास खड॒गासन मुद्रा में इसके सेवको की प्रति- 
माएँ भी अंकित की गई है । 
तीर्थंकर प्रतिमाओ में यहाँ तीर्थंकर सुपाश्वंनाथ और 
तोीथंकर महावीर की प्रतिमाएँ उल्लेखनीय है। सुपाश्वे- 
ताथ की प्रतिमा के सिर पर पाच सर्पफण अकित है । 
तोर्थंकर महावीर की प्रतिमा के शोष॑ भाग पर दुन्दुभि- 
बादक है। प्रतिमा के दोनों पाएवे में सूंड उठाये एक-एक 
हाथी अंकित है । बाई ओर का हाथी खण्डित हो गया है। 
इन हाथियों के नीचे कायोत्सगे मुद्रा मे दोतों ओर एक- 
एक तीथंकर प्रतिमा उत्कीर्ण है। इनके नीचे चंवरघारी 
इन्द्र चंचर ढोरते हुए अंकित है। प्रतिमा के पीछे सुन्दर 
प्रभामण्डल है । 


आसन पर मध्य में घर्मचक्र तथा दोनों ओर एक-एक 
सिहाकृति अंकित है। नीचे दाई ओर उपासक तथा बाई 
भोर उपासिका की प्रतिमाएँ भी निर्मित है। चिह्न स्वरूप 


सिंह दर्शाया गया है। यह सिद्ध बाबा के नाम पर घी, 
गुड़, दूध चढ़ाकर पूजी जाती थी । 


अन्य तीर्थकर प्रतिमाओ में यहाँ एक तीर्थंकर चन्द्र- 
प्रभ और एक तीर्थंकर पाइव॑नाथ की प्रतिमा भी है। 
सभी प्रतिमाएँ भू-गर्भ से प्राप्त बताई जातौ हैं । 


भोमलाट 
इस ग्राम के निकट एक टीले पर प्राचीन पाषाणं- 


स्तम्भ है, जिसे आजकल 'भीमलाठ' कहा जाता है। यह 
स्तम्भ जैनों का मानस्तम्भ ज्ञात होता है । इस पर यद्यपि 
ग्राज कोई मूर्ति उत्कीर्ण नहीं है, किन्तु यहाँ उपलब्ध 
प्रतिमाओं से यह स्पष्ट है कि यहाँ कोई विशाल जैन 
मन्दिर या । सम्भव है यह किसी जैन मन्दिर में स्थापित 
किया गया हो ! यह भी सम्भावना है कि इस स्तम्भ के 
शीर्ष भाग पर प्रतिपाएँ विराजमान की गई होंगी जो 
कालान्तर में स्तम्भ के शीर्षमाग से अलग हो गई और 
यह जिन-प्रतिमा विहीन हो गया । दमोह जिले के कुंअर- 
पुर ग्राम में ऐसे आज भी स्तम्भ है जिनमे एक पर चारो 
दिशाओं में प्रतिमाओं का अंकन भी उपलब्ध है ।* 
सिहोंनिया ग्राम से दो मील दूर उत्तर-पश्चिम में 
“ककनमठ” नाम से प्रसिद्ध एक मन्दिर है। इसका निर्माण 
विज्ञाल शिलाखण्डों से हुआ है। पं० बलभद्र जैनने 
बताया है कि यह मन्दिर राजा कीतिराज ने अपनी पत्ती 
काकनवती के नाम पर बनवाया था।* यह अब ध्वस्त होने 
लगा है । इसमें मूर्ति नहीं है । मण्डप के ऊपर शिखर है। 
ग्वालियर के संवत्‌ ११५० के सास-बहू मन्दिर 
प्रशस्ति लेख में राजा कीतिराज के द्वारा (सिहपानीयनगर' 
में शंकर का मन्दिर बनवाये जाने का उल्लेख है । इस 
लेख के परिप्रेक्ष्य में लगता है 'पहपानीयनगर' यह सिहो- 
निया है तथा मिहोनिया का 'ककनम5' कीतिराज़ द्वारा 
बनवाया गया 'शिव मन्दिर है। मूलतः यह मन्दिर काकन- 
मठ के नाम से प्रसिद्ध रहा प्रतीत होता है । यहाँ अम्बिका 
देवी का मन्दिर तथा हनुमान की मूति भी दृष्ठव्यहै । 
सिहोंनिया अपर नाम सिहपानोयनगर 
ग्वालियर के संवत्‌ ११५० के प्रशस्ति-लेख में उल्लि- 





३०, वर्ष ४१, कि० २ 


खित 'सिहपानीयनगर”' और “सिहोंनिया' एक ही नगर के 
दो नाम ज्ञात होते हैं। इस प्रशस्ति लेख में उल्लिखित 
राजा कीतिराज और उसके पूर्वज वचन धाम, दोनों राजाओं 
ने इस नगर में पुनोत कार्य किए थे। वज्ञदाम ने यहाँ 
जैन-प्रतिमा स्थापित कराई थी और कीतिराज ने 'ककन 
मठ' नाम से प्रसिद्ध शिव मन्दिर बनवाया था। अतः इन 
अभिलेखों के परिप्रेक्ष्य में कहा जा सकता है कि ये एक ही 
नगर के दोनों नाम हैं। इनमें 'सिहपानीपनगर' नाम 
प्राचीन है। 

जनश्रुति के अनुसार यह नगर राजा सूरजसेन ने 
बसाया था| कहा जाता है कि उसका यहां कुष्ट रोग दूर 
हो गया था। अतः उसने इस घटना से प्रभावित होकर 
अपना नाम शोध्चनपाल और नगर का नाम सुद्धनपुर या 
सुधियानपुर रखा था। कालान्तर मे किसी घटना विशेष 
के कारण पुन: नाम में परिवर्तत हुआ ओर इसे “सिहपा- 
नोपनगर' कहा जाने लगा । 

हमारा अनुमान है कि नगर के इस नाम में अम्बिका 
देवी वी कोई अद्भुत घटना समाहित है। इसमें पूर्व पद 
पंप्तह!ं है जो अम्बिका का वाहन होने पे अम्बिकरा देवी का 
प्रतीक है । तथा नाम का उत्तर पद 'पानीय! है। इससे 
प्रतीत होता है कि कभी यहाँ पानी का संकट रहा है, जो 
अम्बिका देवी की आराधना से दूर हुआ होगा । अत: देवी 





झनेकान्त 


की स्मृति में यहां “प्रम्बिका देवी! का मन्दिर बनवाया 
गया तथा नगर का नाम 'सिहृपानोयनगर” रखा गया । 

दूसरी सम्भावना यह है कि लेख पढने में भ्रान्ति हुई 
है। /पिहपानीय पद में 'प! वर्ण के स्थान में 'य' वर्ण 
रहा होगा जिसे व” समझा गया है । यदि 'प वर्ण को 
“य वर्ण मार लिया जावे तो 'पसिहयानीय' पढ़ा जावेगा, 
जिसका अथं होगा--पसिंह है यान अर्थात्‌ वाहन जिसका वह 
देवी अम्बिका। इस प्रकार इस व्युत्पत्ति से भी नगर का 
नाम अम्बिका देथी की स्मृति में रखा गया प्रतीत होता है । 

सम्पूर्ण लेख संस्कृत भाषा में उत्कीर्ण होने से 'वह- 
पानीय' नाम में “पानी” शब्द का व्यवहार विचारणीय है। 
निश्चित ही यहां 'पानी' शत्द अशुद्ध है। भाषा की दृष्टि 
से भी इस नाम मे 'प' वर्ण के स्थान में 'य' वर्ण अधिक 
शुद्ध ओर अर्थलगत है | अतः नगर का प्राचीन नाम 'सिंह- 
पानीय नगर' रहा है। 'सिद्दो.नय।” इसी नाम से निष्यन्न 
नाम ज्ञात होता है । 

वतेमान में इस नगर के शान्तिनाथ मन्दिर को तीर्थ 
क्षेत्र बताया जा रहा है। मुरैना जिले के प्रसिद्ध समाज- 
सेवी विद्वान्‌ प० सुमतिचन्द्र शास्त्री की अध्यक्षता में एक 
समिति के सतत्‌ प्यत्तों से मन्दिर तक पवका मार्ग हो 


गया है । मन्दिर मे यात्रियों के लिए कुछ कमरे बन चुके 
है, कुछ निर्माणाधीन है। 
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जन कवि विनोदोलाल को अर्चाचत रचनाएँ 


विनांदीलाल शहिजादपुर के गये गोजिय अग्रवाल जैन 
थे । डॉ० प्रेमतागर जैन ने अपने शोध प्रबन्ध हिन्दी जैन 
भक्तिकाव्य और कवि एवं १० परमातन्द शास्त्री ने अपने 
एक लेख “अग्रवालों का जैत संस्कृति में योगदान” में कवि 
की सात रचनाएँ बतलाई हैं--भक्तामर कथा, सम्यक्त्व 
कौमुदी, श्रीपाल विनोद, राजुल पच्चीसी, नेमि व्याह, 
फूलमाला पच्चीसी, नेमिनाथ का बारहमासा। चाकसू 
(जयपुर) के कोट नंदिर मे विनोदो लाल की श्रेष्ठ काव्य कृति 
तेमिनाथ नव मंगल दो प्रतियों मे प्राप्त है। अग्रवाल 
जैन मन्दिर कार्मा (भरतपुर) में विनोदीलाल की कुछ 
महत्त्वपूर्ण कृतियाँ प्राप्त हुई है--घुमाव कुमति कौ झगर।, 
चेतन गारी (१७४३) नवकार मंत्र की महिमा, रेखता, 
चूनड़ी, नेमिनाथ की विनती आदि | कामा मे प्राप्त इन 
रचनाओं का सम्वादात्मकता बाह्याचार-खडन और भाषा 
की दृष्टि से विशेष महत्व है । 

नवकार मंत्र महिमा! में यद्यपि अभी ३३ कवित्त ही 
प्राप्त हुए हैं, किन्तु उनके भाषा-प्रवाह एवं काव्य-सौष्ठव 
से ऐसा लगता है कि कुछ अधिक कबित्त होने चाहिए। 
नवका र मंत्र महिमा मे जिनेन्द्र के ताम-स्मरण के महिमा- 
गान की अपेक्षा कवि का अनैतिकता वे प्रति तीखा स्वर 
अधिक महत्वपूर्ण है। अपने समय मे व्याप्त तीर्थे-स्नान, 
शख वादन, बाहरी वेशभूषा, गो रखपंथियों के कर था-कष्टो 


से विनोदी लाल को कबीर की सी चिढ़ है। इसीलिए 
उनकी वाणी में उग्रता आ गई है-- 


हारिका के गहाये काहा, श्रंग के दगाये कहा । 
संख के बज़ाये काहा, राम पाइयतु है। 
जदा के बढ़ाये काहा, भसम के चढ़ाये कहा । 
घुनी के लगाये काहा, सित्र ध्यायतु है।। 
कांत के फराये काहां, गोरख के ध्याये कहा । 
सौंगी के सुमायें काहा, सिद्ध ल्याहतु हे। 
दया धर्म जाने विनु, भ्रस्या पहिचाने बिनु । 
कहैयतु 'विनोदीलाल' मोष पाइयतु है ॥३३७ 
उत्तर मध्यकाल मे खुशामदप्रिय सामन्‍्त ओर सम्पन्न 
लोग अपने चादुकारों एवं धर्मान्धो को द्वी दान दिया करते 


(0 डा० गंगारास गग 


थे। दान भी हाथी, घोड़े और सोने तक का कर्म काण्डी 
घाधुओं और ब्राह्मणों को दिन-प्रतिदित अच्छ भोजनों से 
इसलिए प्रसन्‍त रखा जाता था कि सामान्य निर्धन अनता 
को वे धर्म के भूलावे मे फंसाये रखें । इस तरह घम, धन 
एवं निरकुश सत्ता का अिंगुट अधघिसछ्या जन सभृह को 
अपने शिकजे में जकड़ हुआ्ना था | ऐसे वातावरण मे बड़े- 
बड़ें भोजों और दानराशि का विरंघ करके स,मःन्‍न्य जन 
के प्रति दया रखने का निर्देश एक उल्लेखतीय प्रसंग है--- 
कहा भूमिदान, अस्वदान कहा कंचन के दान महा, 
कहुं मोक्ष पाइहै। 
ब्राह्मण जिमाये कोटि जाप के कराये, लख तोरथ के नहाये, 
कार्क सिद्ध भ्राई है । 
धरम न जानत, बखानत मन में झानत, 
जो सुगुरु बताई है । 
कफहुत 'विनोदीलाल' करनी सब विक;र, जपो एक ठीक दया, 
दया नहीं श्राई है॥ 
बाह्याचार का विरोध करते हुए भो जन कवि 
विनोदी लाल यह अनुभव करते हैं कि यदि भाव को शुद्ध 
ओर मन को निविकार रखते हुए यदि अष्ट द्रव्य से पूजा 
की जाय तो उपयोगी है। भक्त को प्रभु पर चन्दन, पुष्प, 
मक्षत चढाते समय शान्ति, यश तथा अक्षयता का बोध 
होना चाहिए । दीप जलाते समय मोह-नाश तथा धूप 
चढ़ाते समय वसु कर्मों के विनाश की ओर दृष्टि रहनी 
चाहिए। भगवान की आरती उतारना, मन्दिर पें तृत्य 
करना अथवा दुन्दुभी बजाना तभी सार्थक है जब उद्देश्य 
प्रेरित हो :--+ 
नीर के चढ़ाये नीर मववध पार हज, 
चन्दन चढ़ाये दाह दुरति मिटाश्ये। 
पुथ्प फे बढ़ाये पूजनीक होत जग मांहि, 
झ्रक्षत चढ़ाये ते सु श्रधं॑ पव पाहये । 
चरु के चढ़ाये क्षुपा रोग को विनाश होत, 
दीप के चढ़ाये मोह तभ्र को नसाइये । 
धूप के चढ़ाये बसुकस को विनास फल, 
अर्थ पुजे ते परम पद पाइये ॥ 


३२, बर्च ४१, कि० १ 


हिन्दी जैन काव्य में बूचराज कृत चेतन पुद्गल 
कमाल, ब्रह्मरायमल्ल कृत परमहंस चौपई, बनारसीदास 
कृत मोह विनेक तथा भैया भगवतीदास का चेतन कर्म 
चरित आदि श्रेष्ठ रूपक काव्यों के माध्यम से जेग तत्त्व 
के मधुर विवेचत की परम्परा प्रारम्भ हुई थी। इसी 
परम्परा भें विनोदीलाल कृत 'सुमति कुमति को झ्षमरों 
महत्वपूर्ण रचना है। भाषा के सरल प्रवाह और सवाद 
तत्व की प्रधानता से ग्रन्थ काफी रोचक बन गया है। 
'कुमति” और “सुमति' दोनों नारियाँ एक-दूसरी की निन्‍्दा 
करते हुए चेतन पति को अपनी ओर आक्ृष्ट करने का 
कसा प्रयत्वन कर रही है :-- 
कुमति कहै सुनि नाह बावरे, यह तोक फुसलाब । 
यह ढ्ूृती चंचल सिचपुर को, केतेक छंद यह श्राव ॥! 
है| सूधी भ्रपने घर बेठी, जाकों श्रंक लगावं। 
तो सों कंत पाय फ॑ भाँदू, क्यों नह नांच नचावे ।॥ 
सुमति कहे इनको सुधापन, जांन परंगो तोकों । 
 बहै डारि जरा सनसथ की, यह अपनी गोकों ॥ 
अपनों कियो श्राप हो पंहैं, हैँ काहे को रोकों । 
तब ही समक्कि परंगी चेतन, जब छांडेगो मोकों ॥ 
फागुन सुदि १३ सवत्‌ १७४३ में लिखित चेतन 
गारी' मे आत्मा द्वारा जन्म-जन्मान्तरों मे काया कष्ट 
झेलने की निन्‍दा करते हुए उसे सिद्ध वधू से विवाह करने 
को कहा गया है:-- 
यह तो है बारे को बिगरी, श्रब कसे जात सुधारी । 
छांड़ों सर कुमति गणिका कौ, घर से देहु निकारि। 
व्याहों सिद्ध वध्‌ सो बवनिता, और निबाटन हारी । 
तृष्णा छांढ़ि गहो निज संबर, तजहु परिपग्रह भारी ॥ 
विनोदी ल/ल द्वारा साठ वर्ष को उम्र में लिखित 
नेमिनाथ की वीनती तथा एक अन्य रचना रेरव॒ता खड़ी 
बोलो के विकास-क्रम की दृष्टि से महत्वपूर्ण रचनाएँ है । 
जयपुर नरेश सवाई प्रताप वधिह जी निधि तथा उनके 
दरबारी कवि अमृतराम आदि द्वारा लिखित रेरवते विरह 
और गेयता की प्रधानता के कारण तो रोचक है ही किन्तु 
शब्द और क्रिया के रूपो मैं खड़ो बोली हिन्दी के प्रारम्भिक 
मानदण्ड भी है | अठा रहवीं शताब्दी के पूर्वाद्ध में लिखित 
निम्नांकित रेरबता मे राजुल के विरह को केबल विनोदी- 


झनेकाम्स 


लाल जो ने ही नये रूप में प्रस्तुत किया है। मुगल काल॑ 


में फारसी शब्दों के सहज बोधगम्य हो जाने के कारण 
इस रेरबता में भी नफासत आ गई है :-- 


ब्याहों कूं ग्राया श्री सिर सेहरा बंधाया । 
सीस पंच कौ जादों सब संग भो रहा है। 
कहां गया नाथ मेरा, किया न विगर फंरा, 
परवर दिगार सेरा, दिल संग ही रहा है ॥ 
पशु देख महर श्राई, सब धन धगी छुड़ाई, 
इतनी खबर में पाई, गिरिनार गढ़ गया है । 
में जाऊँगी जहाँ ही, जहाँ गया मेरा साईं, 
में वे अ्रज भरोंगो, सु कू मुकति रहा है। 
मरे चस्यो दातारा, महताब सा उजारा, 
जिन मन हरा हमारा, वे मन हंस रहा है ॥ 
उसकी खबर जो ल्पावे, वोहोत सबाब पा , 
मुभक कोई बतावे, उसका वतन रहा है। 
मुझे छांडि किधर भागा, दिलजांन वर्स लागा, 
ग्रातस वियोग लगा, दिल खाक-२ हो रहा है| 
खाने में कया करूगी, दिन र॑न को मरोंगी, 
में वे श्रजल भरोगी, मुभकों सुकति कहा है । 
परहैजु मुझे दोना, उन्हों के इश्क भी ना, 
में खूब तुभे चोना, मश्ताक हो रहा है। 
दिल जांन यार मेरा, किया बन में बसेरा, 
करो नाथ फेरा मुकतन के वाह है। 
अब खोप लाज नाहीं, मै जाऊं कंत ताहों, 
नयो दस्त मुभ गाहीं तो कों सुख महा है। 
लाचार हो रहाँगी, उसके कदम गहाँगी, 
में वे अजल भरोंगी, मुझको मुक,ते महा है । 
राजूल छड़ी पुकारे, जुगवस्त सीस भारं, 
मुख नाथ का निहारं, क्‍या गुम हो रहा है। 
मुश्तास में दरस को, तेरे कदम परस को, 
तुझे न मेरे तरस की, ये परव हो महा है । 
तू भान अरज मेरी, भव श्राठ की में चेरी, 
में पांच खाक तेरो, कर का गुस्सा गहा है । 
लाल विनोदी गाव, तुझे महर भी न पश्राव, 
में वे प्रजल मरोंगी, मुभको म्‌कति कहा है 
११०-ए, रणजीतनगर, भरतपुर (राज०) 


द्वादशानु प्रेक्षए' 
एी डॉ० (कुमारो) सविता जेन 


अनित्य : 
सूर्य रश्मि है सोख लेती तत्क्षण ओस की बूंद ज्यों । 
ऋर मृत्यु की तांडव लीला चल रही चहुं ओर त्यों ।। 
रूप यौवन थिर नहीं इक पल जहाँ इस देह का। 
ध्रुव आत्मा को छोड़कर फिर उसी से प्रीति क्यों ? 
अशरण ; 
काल खड़ा जब दे रहा दस्तक हमारे द्वार पर। 
चतुरंगिनी सेनाएँ भी उस पल तेरी रक्षक नहीं ॥ 
ध्रुव आत्मा को कोई भी जब अस्त्र छू सकता नहीं । 
फिर मरण की भीति क्‍यों, फिर शरण की प्रीति क्‍यों ? 
संसार : 
कस्तूरी मृग सम चंचल मन दौड़ रहा इस भव-वन में । 
सुख की खोज यहाँ ऐसे ही जैसे जल की मस्थल में ॥ 
तृष्णाओं की दाहक ज्वाला शीतल होगी शुद्ध घनों से। 
अनित्य और अशरण जग में पर पदार्थ से प्रीति क्‍यों ? 
कत्व : 
एकाकी आया था जग में, एकाकी ही जाना है। 
फिर क्यों लगाता द्वार पर है अर्गला अनुराग से ? 
यदि वरण करना ही है तो शूद्धात्म ही इक मीत हो । 
साथी कोई चुनना ही है तो एकत्व से ही प्रीति हो ॥ 
अनयत्व : 
जब देह ही अपनो नहीं, तब गेह से फिर मोह क्‍यों ? 
जब द्वेष भो अपना नहीं, तब शत्रु से फिर रोष क्‍यों ? 
जब कम ही अपने नहीं, फिर कतंत्व की हो बुद्धि क्यों ? 
जब राग भी अपना नहीं, फिर प्रिया से हो प्रीति क्‍यों ? 
अशुचि : 
तव द्वारों से रिसता रहता निसि वासर मल जिस देह से । 
इञ्र, तेल, फुलेल भी दुर्गन्धित हों पड़ जिस गेह में॥ 
सातों जलधि की जलधारा भी धो सकती न जिस कीच को । 
परम अशुचि उस तन से फिर निर्मल आत्मा की प्रीति क्‍यों ॥। 


२४, वर्ष ४१, कि० २ 


आश्षव : 


संबर : 


अनेकाम्त 


इष्ट वियोग अनिष्ट संयोग की ज्वाला में प्रतिपल जलता । 
राग द्वेष से पीड़ित हो नित आख़व का द्वार खुला रखता ॥। 
शुभ और अशुभ पर दृष्टि रख बेड़ी में जकड़ा फिरता। 
चोरासी की योनि में त्‌ भ्रम वश म्रमण किया करता ॥ 


कुछ भी शेष नहीं जग में मेरे करने के हेतु। 


मैं संकल्प विकल्प किया करता केवल कर्मों के हेतु ॥ 
अतुत्व बुद्धि को त्याग यदि बन जाऊं ज्ञाता-द्रष्टा । 
तब आस्रव का द्वार रुके बन जाऊँ संवर का कर्ता॥ 


निजरा : 


पर से विमुख होकर हो जाऊँ निज स्वभाव में लीन । 
डूबूं और रमूं उसी में, हो जैसे जल बिच मीन ॥। 
ब्रह्मचय के साहचर्य से करूँ निर्जरा कर्मों की। 
शुद्धोपयोग में ही हो जाए थिरता मन व इन्द्रियों की ॥ 


लोक भावना : 


बोधि दुलंभ : 


षट्‌ द्रव्यमय इस लोक में, दुर्लभ आत्मा ही है शरणभूत । 
उसमें जो विचरण करे, वह परलोक से भयभीत क्‍यों ॥ 
चाहें नरक हों या निगोद, फिर किसी से भीति क्‍यों ? 
स्वर्ग और ग्रेवेवक से भी हो फिर किसी को प्रीति क्‍यों ? 


पूर्व संचित पुण्य से सब कुछ सुलभ संसार में। 
नर देह उत्तम कुल हो कंचन कामिनी भी साथ में ॥ 
बस तत्त्व का श्रद्धान ही है कठिन इस संसार में । 
मर कर भी तू रमण कर इस बोधि दुलंभ भाव में ॥ 


वीतराग विज्ञानमय, शुद्ध बुद्ध, अरि नाशकारी। 
परम चैतन्य, अखण्ड रूप, सविता' सम आलोक कारी॥ 
निविकल्प समाधि में हो लीन धमं का जो धारी। 
चार गतियों के दुःखों से फिर उसे हो भीति क्‍यों ? 


७/३४५, दरियागंज, नई दिल्‍ली-२ 


“दसवीं शताब्दी के अपभ्र श काव्पयों में दार्शनिक समीक्षा” 


जन-जीवन की आचार संहिता का प्रतित्रिम्ब तत्का- 
कालीन साहित्य मे देखने को मिलता है। साहित्य मानवीय 
विचारों भावनाओं एवं आकांज्ञाओं का मूुर्तू। है। 
भारतीय इतिहास व संस्कृति के निर्माण, विक्रास व 
संरक्षण के क्रा में जैनधर्म-दशन की महत्वपूर्ण भूमिका 
रही है । भा रीय आध्यात्मिक पृष्ठभूमि मे जैनधमे-दर्शन 
उत्पन्त हुआ, विकसित हुआ और समृद्ध हुआ | जेनताहित्व 
सप्कृत, प्रकृति व ग्रपश्रश के साथ-साथ अन्य क्षेत्रीय 
भाषाओं में भी लिखा हुता प्राप्त होता है। मध्ययुगीन जेन 
साहित्य धामिक एवं दार्शनिक मान्यताओं े परीक्षण का 
युग था ; अतः इस दृष्टि से १०वीं शताहदी के जेताचार्यों 
ने अपशभ्र श साहित्य में तत्कालीन धामिक वे दाशेविक 
तत्वों को प्रतिपा दित किया है। उन्दोने :/शेजिक तत्वों के 
मण्डन थे खण्डन की परम्परा क, अनुसरण किया है। 
उसने दाश नेक निवनन्‍्ध मे १०वी शतःव्दी के अपभ्रश 
स. हित्थय में "विवादित धःमिक व दार्शनिक तत्वों का 
समालोचनात्मक अध्यपन प्रस्तु# करते का प्रयत्न किया 
गया है | 

मध्य :ग वैंचा (रछ कानिति का युग था । इस युग के 
साडित्वि हे बेच। २, सम बत 5 धामिक एवं दाशेनिक 
विरोध तथा वैानरग के सतदभे प्राप्त होते है। धर्म एवं 
दर्शन के क्षेत्र 8 दपनी ध भनिक्चाएव दार्गनि 6 अवधारणा गो 
की पुष्टि एव विशेधी अवधारणानो के खण्डन की प्राचीत 
परम्परा इस युग के जनाचार्यों मे भो परिलक्षित होती है । 
उन्होने जनन्‍्प जारतीय दर्शनों क साथ-साथ सामाजिक 
अन्धायश्वा थी, बाह्य आडम्बरो व दूषि। धारणाओ पर 
टिप्तणियाँ प्रस्तुन दे हँ। कन्तु अनेकान्त और स्यादह्वा[द 
जैस सिद्धान्तों के परिप्रेक्य म॑ उन्हे तनाप-तोलकर समन्व- 
या मक दुष्टिकोण प्रस्तुत करना इन जैताचार्यों की अपनों 
विशेषता कही जा सकती है । 


(] श्री जिनेन्द्र कुमार जेन, शोध-छात्र 


प्रान्य विद्याओं के शोध-परक विश्लेषण एवं गहन 
अध्ययन से यह सिद्ध हो गया है कि अपश्रश अन्य भाषाओं 
की तरह एक स्वतंत्र भाषा थी। इसका उद्भव ईसा को 
तीसरी शताव्दी!' एवं विकास ईसा की छठी शताब्दी से 
माना जाता है ।' अपश्र श॒ साहित्य का पूरब मध्यक्राल (ई० 
६०० से ई० १२०० तक) साहित्यन्सुनन का स्वर्ण युग 
माना जाता है। देवसेनक्नतत सावयधम्मदोहा, पद्मकीतिकृत 
पा्रणाहचरिउ, पुष्पदन्तक्ृत महापु राण, णायकुमारचरिज, 
जमहरचरि7३, हरिषेगकृत घम्मपरिक्खा मुनिकनफाम रकृत 
करकण्डचरिउ तथा मुनिरामस्तिहकृत पाहुड़दोह्या आदि 
१०वीं शताब्दी की प्रमुख कृतियां है। इसमें जैन धर्म एवं 
दर्शन तत्वमोमांचा, ज्नमीमांसा, जाचारमीमांसा, प्रमाण- 
मीमांवा,अहिसा, कर्म, पुतर्जन्म एवं मोक्ष विषयक सामग्री 
को प्रस्तुत किया गया है । 

वैदिक दर्शन के आत्मा सम्बन्धी विचार एवं यज्ञ 
प्रधान क्रियाओं, दर्शन के भौतिकवाद एवं तत्वमीमांता, 
बौद्ध दर्शन के आत्मा, निर्वाण, क्षणिक्वाद व प्रतीत्यसमु- 
त्पादवाद, सांख्यदर्शेन के पुरुष व प्रकृति के स्वरूप एवं 
सम्बन्ध तथा कारण-कार्यवाद (सत्कार्यवाद) आदि प्रमुख 
सिद्धान्तों का विवेचन इन काव्पों में प्राप्त है। वैशेषिक, 
न्याय, मीमासा, शव आदि दर्शन तथा अन्य प्रचलित 
मान्यताओं का भो समीक्षात्मक इस शताब्दी के अपभ्र श 
कवियो ने किया है । 
जैन धर्म एवं दर्शन : 

जेनधर्म विरक्तिवुलक सिद्धान्तों पर आधारित है। 
इभीलिए अपभ्र श कवियो ने श्वेतबाल, टूठता हुआ तारा 
एवं “वमवासना हेतु परपुरुष का ससर्ग आदि प्रसंगों को 
वराग्यथ का कारण बताया है। जनधर्म एवं दर्शन के 
अहिसा, आवारमीम[सा, तत्वमीमासा, ज्ञानमीमांसा, कर्म, 
पुनर्जेन्म, आत्मा, मोक्ष व अनेकान्तवाद आदि सिद्धान्तों 
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को व्यापक रूप से इन काव्यों में प्रस्तुत किया गया है। 
वेदिकी हिसा के निरसन के संदर्भ मे अहिंसा सिद्धांत 
की महत्ता प्रस्तुत की गई है ।' जसहरचरिउ में वरणित 
स्वप्तदोष को मिटाने के लिए जब माता ने नाना जीवों 
की बलि करने को कहा तब यशोधर उत्तर में हिसा की 
निन्‍्दा करते हुए कहता है--- 
पर्णणवहु भडारिए अप्पवहु, 
कि किज्जद सो दुक्कियरिएवहु । 
कह चुक्कइ माणउ पसु हरििवि, 
पावेण पाउखज्जइ खणिवि॥* 


“प्राणियों का बध आत्मघात ही है। अतएव इस 
प्राणी का हिंस्ता रूपी दुष्कमं का पुञझज क्‍यों एकत्रित किया 
जाये ? पापी को उसका ही पाप खा जाता है।” अहिंसा 
को जगत में परमधमं व परमार्थ कहा गया है। अतः: 
जीवों की हिसा नहीं करनी चाहिए ।' हिंसक प्राणी नीच, 
दरिद्रो व नरकगामी होते हैं ।" 

धर्मे श्रमण व श्रावक के भेद से २ प्रकार का कहा 
गया है।" इसी प्रकार ब्रत के भी श्रमणब्रत (महाब्रत) 
तथा श्रावक या ग्रहस्थव्रत (अणुब्रत) ये दो भेद होते हैं । 
इन मतों को श्रमणो द्वारा सूक्ष्मरूण (बडी कठोरता पूर्वक 
पालन करने के कारण महाब्नत व श्रावको द्वारा स्थूलरूप 
से पालन करने के कारण अणुब्रत कहते हैं । श्रावक धर्म 
हेतु जेनधर्म १२ ब्रतों (५ भ्रणुत्रत, ३ गुणब्रत व ४ शिक्षा- 
ब्रत) के पालने का विधान है।' इसी प्रकार आचार 
मीमांसा के अन्तगंत १२ तप, ५ आचार, त्रिरत्न, ५ 
समितियाँ, ३ शल्य और सलेखना आदि सिद्धान्तो का भी 
पालन करने व चार कषाय तथा सप्तव्यसनो आदि के 
सर्वथा त्यागने का निर्देश दिया ग्रया है ।*" 

गुण व पर्याय से युक्त वस्तु द्रव्य कहलाती है।'' वस्तु 
या पदार्थ मे अनेक धर्म या गुण होते हैं। आचार्यों ने 
पदार्थ बी अनेकान्तिकता शिद्ध करने के लिए सप्द्ंगी 
या स्याद्वाद जैसे सिद्धान्त का प्रतिपादन किया है। वस्तु के 
गुण विशेष को प्रमुख मानकर अन्य गुणों को गौण मानना 
ही स्पाहाद है। आधभार्य पुष्पदत्त ने अपर काव्यों मे इस 
सिद्धान्त का उल्लेख किया है।'" इस जगत को नश्वर 
मानते हुए ससार के प्रपंच को त्यागने का निर्देश आचार्यों 


अनेकाम्त 


द्वारा किया गया है। अपभ्रश महाकवि पुष्पदन्त ने कहा 
है कि :-- 

जहि णिहदृ ण भुक्त ण भोयरइ, 

देहु ण पंचिदियह सुहु। 
जाह कहिं मि ण दीसइ णारिसुहु, 
तद्दो देसहो लहु लेहि महु ॥** 

जहाँ न नींद हो, न भूख हो, न भोगरति हो, न 
शारीरिक शुद्धि हो और न ही नारी दर्शन हो ।” अर्थात्‌ 
ऐसी अवस्था मोक्ष प्राप्ति पर होनी है। अत' वह (कवि) 
मोक्ष की कामना करता है। मोक्ष प्राप्ति के लिए त्रिरत्न- 
रूपी प्रथम सोपान का आश्रय अति आवश्यक है। इस 
युग के अपभ्रश कवियों ने जैनधर्म व दर्शन के आत्मा, 
मोक्ष कम ' व पुनर्जन्म'' आदि सिद्धान्तो का भी वर्णन 
किया है । 
बदिक दर्शन की समोक्षा : 

वैदिक दर्शन आस्तिक दर्शन है ) क्‍योंकि वहू जगत में 
वेदों को ही सत्‌ शाश्वत व मूल मानता है । उसके मता- 
नुसार वेदों को किसी ने नहीं बनाया । अतः वेद अपोरुषेय 
(स्वयभू) हैं । वेदों की ऋचाओ को भी जगत में किसी ने 
नही बनाया । किन्तु जैनाचार्यों कौ “वेद अपौरुषेय है” 
उनकी यह बात उचित प्रतीत नही हुई। इसीलिए उन्होंने 
कहा है कि :-- 

ण हि सयमेव थंति पंतीए णहे मिलिऊण सहूया। 

“शब्दों की पक्तिया स्वयं आकाश में मिलकर स्थित 
नही रह सकती ।” बिना जीव के कही (प्रमाणभूत | शब्द 
की प्राप्ति हो सकती है ? बिना सरोवर के न॥्रा कमल 
कहाँ से उत्पन्न हो सकता है ? अत: जगत मे वेद प्रमाण 
(अपौरुषेय) नहीं हो सकते ।** 

वेदिक दर्शन में पशुत्लि व मांस भक्षण को भी “मोक्ष 
प्राप्ति का साधन” कहा गया है ।'' यदि इस कम से भो 
मोक्ष की प्राप्ति होती है तो फिर धर्म से क्या ? शिकारी 
की ही पूजा (सेवा) करनी चाहिए ।* याज्ञिकी की हिसा 
मांस-भक्षण तथा राजिभोजन को पुण्य का प्रतीक मानने 
वाले वेद पुराण सम्बन्धी मत की समीक्षा करते हुए जैना- 
चार्यों ने कहा है कि--मृर्गों का आखेट करने वाले जो 
मांस-भक्षण से अपना पोषण करते हैं, वे अहिसा के 


दसवीं शताब्दी के श्रपश्न'श काव्यों में दाशंनिक समोक्षा २७ 


घोषणा क्‍या कर सकते हैं।" पशुब्नलि-हिंसा के विरोध में 
आचार्य सोमदेव सूरि" ने भी अपने यशस्तिलक चम्पृ में 
विशद वर्णन किया है। पुष्पदन्त ने भी इस प्रकार की 
वैदिक मान्यता को उचित नही माना है, क्योंकि हिंसा 
करने वाले महापापी व मायाचारी होते हैं।'' इसलिए 
कवि ने वेदों का अनुसरण करने वाले को नरकगामी 
कहा है ।** 

ब्राह्मणधर्म की समीक्षा करते हुए कहा गया है कि-- 
“हा हा बम्भणेय माराविय, रायहु रायवित्ति दरिसाविय । 
पियरपवखु पच्चक्खू णिरिवखइ मंसखडु दियपडिय भक्‍खईइ ॥ 
घोयंतउ दृद्धे पपखालउ होइ कहि मि इग,लु ण घवलऊउ। 
एहु देहु कि सलिल धुप्पइ हिसारम्भे डम्भे लिप्पइ ॥ 

“पशुओं का वध करके पितृपक्ष पर जो द्विज-पंडित 
मास खाते है, हिसा दम्भ तो उनसे पूर्णतः: लिपटे है। तब 
उनके द्वारा देह को जल से क्‍या होगा ? कहीं अगार दूध 
से धोने पर श्वेत हो सकता है ?” आचाये कहते है कि-- 
वैदिक मान्यतानुसार यदि यज्ञ मे बलि दिए जाने वाले 
प्राणी (जीव) स्वर्ग के अधिकारी होते है तो लोगो को 
अपने पुत्रों व स्त्रियों सहित स्वयं को भी बलि चढ़ जाना 
चाहिए ॥४ 

वेंदिक मान्यतानुसार तत्व एक ही है--“ब्रह्मा' जो 
नित्य है ।' इस मान्यआ की समीक्षा करते हुए कवि 
कहता है कि--“यदि ब्रह्म एक व नित्य होता, तो जो एक 
देता है उसे दूसरा कंसे लेता है ? एक स्थिर है तो दूसरा 
कैसे लेत, है ? एक स्थिर होता है तो दूसरा दौड़ता है। 
एक मरता है तो मनेक जीवित रहते हैं। भतः जो नित्य 
है, वह बालकपन, नवथोवन व वृद्धत्व कैसे प्र।प्त करेगा” 
इत्यादि । 
चार्वाक दर्शन :-- 

केवल प्रत्यक्ष को ही प्रमाण मानने वाले भौतिकवादी 
या जड़वादी (चार्वाक दर्शन सुख को ही जीवन का परम 
लक्ष्य मानते है। चार्वाक दर्शन के अनुसार 'जीवो नास्ति! 
अर्थात जीव नहीं है ।'' बह शरीर से पृथक जीव की सत्ता 
स्वीकार नहीं करता बल्कि शरीर को ही आत्मा मानता 
है। क्योकि शरीर से प्रथक आत्मा मूर्तरूप में दिखाई नहीं 
देती । अतः यह दशेन शरीर पयंन्‍त ही जीव को सत्ता 


स्वीकार करता है। इस मत की पुष्टि करते हुए कवि 
कहेता है कि---'जिस प्रकार पुष्प से गंध भिन्‍न नहीं है, 
किन्तु पुष्प के नष्ट होने पर गध स्वत: नष्ट हो जाती है। 
उसो प्रकार दारीर के नष्ट होने पर जीव भी स्वतः नष्ट 
हो जाता है ।' इस मत का खण्डन करते हुए जसहर- 
चरिउ में कहा गया है कि-- 
“जी आहारदेहु सो अप्णु जिमइ गहिओ अचेयणो । 

* यह शरीर जीव से भिन्‍न व अचेतन है।” जिस 
प्रकार चम्पक पुष्प की वास तेल में भी लग जाती है और 
गध की पु०्प से पृथक सत्ता सिद्ध होतो है, उसी प्रकार 
देह और जीव की भिन्‍नता देखी जाती है।' जीव की सत्ता 
के संदर्भ में कहा गया है कि यदि जीव शरीर से पृथक है, 
तो क्‍या उसे किसी ने देखा है।"' इसके प्रत्युत्तर ये कहा 
गया है कि-- 

दूरा एन्तु सह णउ दीसह पर कणम्भि लग्गओ। 
खणज्जद जेम तेम जगि जीउ वि बहु जोणीकुल गओ ॥।९४ 

“दूर से आता हुआ शब्द यद्यत्रि दिखाई नही देता | 
परन्तु जिस शब्द का कान में लगने पर अनुमान-नज्ञान हो 
जाता है, उसी प्रकार नरक-पयोनियों मे जीव की गति 
होती । भत: जीव अनुमान से सिद्ध है ।” 

चार्वाक दर्शन के अनुसार पृथ्वी, जल, अग्ति और 
वायु ही जगत के मूल तत्व हैं। इन्ही भूतचतुष्टयों से अथे 
भ्रौर काम पुरुषार्थ उत्पन्न होते है। कोई परलोक नहीं 
है, मृत्यु ही निर्वाण है ।'* चार्वाक दशेन के अनुसार पृथ्वी, 
जल, अग्नि ओर वायु के परस्पर ससगे से ही जीव की 
उत्पत्ति होती है । भर्थात्‌ उसकी सत्ता है । इस मत की 
समीक्षा करते हुए अपभ्रश कवि कहता है कि--डन 
चारो में परस्पर विरोधी ग्रुण होने के कारण इनका 
सयोग कंसे हो सकता है? 
जल जणहूं विरोहु ससहावे ताइं थंति किह उक्के भावे। 
पवणु चवलु महि थक्‍्क थिरत्ते, हा कि झखिउ सुरगुरुपु्तें ।४ 

“जल ओर अग्नि स्वभाब से विरोधी थुण युक्त हैं, 
फिर वे एक स्वरूप कंसे रह सकते हैं ? पवन चंचल है 
ओर पृथ्वी अपनी स्थिरता लिए हुए स्थिर है।” यदि 
जीव चार भूतों के संयोग से उत्पन्न है तो सभी जीवों का 
स्वभाव व दरीर एकसा क्‍यों नहीं है। अत: यह एक 
वितण्डामात्र है। यदि भूतचतुष्टय के सम्मिलन मात्र 
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से जीव की उत्पत्ति सिद्ध है,तो औषधियों के क्वाथ 
(काढ़ा)से किसी थात्रमे जीव-शरीर उत्तन्‍्न होना चाहिए ।*' 

अपभ्रद् कवियो ने भी चार्वाक .शंन के “प्रत्यक्ष ही 
प्रमाण है” नामक मत की समीक्षा +भिन्‍न प्रमाणों द्वारा 
की है | इसके अनुसार मात्र दृष्टिगत पदार्थों की सत्ता 
नहीं है, अथवा जो नेत्रों से दिखाई नही देते वे पदार्थ नही 
है । तो हमारे पृवेजों (पितामह आदि) को जिन्हें हराने 
नही देखा, उनकी भी सत्ता नटी स्वीक़ री जा सकती ।* 
जबकि हमारी सत्ता होने पर पूर्वओ की सत्ता-सिद्धि के 
लिए आगम-प्रमाण माना जाए, तो भी चावार्क दशेन का 
यह मत स्वतः खण्डित हो जाता है ।* 
बौद्ध दर्शन की समीक्षा :-- 

जगत को र.इब्र, क्षणविध्बंधी व अनित्य मानने 
वाला बौ6-दर्शन आत्मा की नित्य सत्ता भी स्वीकार 
नहीं करता है। जीव अनित्य इस मायने में है कि वह 
क्षणिक है, प्रत्येक क्षण वह॒॒ परिवर्तित होता रहता है ॥ 
यदि 'पचस्कन्ध को आत्मा मान भी लिया जाये तो उसे 
क्षणिक ही माना जायेगा, नित्य नहीं । इसलिए आम- 
वादी मतो द्वारा जीव को नित्य मानना उचित नही है |" 
बौद्ध-दर्शन में जीव को शरीरपयेन्‍त माना गया है किन्तु 
चार्वाक से इस मत मे भिन्‍न है कि इस दर्शन को यह 
यह मान्यता है--शरीर के नष्ट होते ही जीव पचस्कन्ध 
समुच्चय (रूप, वेदना, सज्ञा, सस्कार एवं विज्ञान) का 
समृह होते के कारण अन्य रूप धारण कर लेता है । 

बोद्ध-दशेन मे यद्यपि आत्मा को समस्त क्रियाओं का 
मूल माना गया है फिर भी क्षणिकवाद के कारण आत्मा 
की पृथक एवं नित्य सत्ता स्वीकार नहीं की भई ।' इस 
मत का खण्डन करते हुए कहा गया है कि क्षणिकवाद 
सिद्धात के कारण आत्मा को नित्य सत्ता स्वीकार न कर 
जीव को क्षण-क्षण में परिवर्ततशील माना जाये तो छ: 


अनेकान्त 


माह की व्याधि (रोग) की वेदना (दुख) कौन सहन 
करता है ।” महापुराण” राजा मह,ब] के एक मनन्‍्ती 
द्वारा क्षशिकवाद का समर्थत किया गया है। जिसका 
खण्डन अन्य मत्री स्वय बुद्ध नामक ने करते हुए कहा है कि- 
जइ दव्बईं तुह खणभभुराइ तो खणधसिणि वासणणकाइ ।* 

“द्रव्य को क्षणस्थायों मानते से वासना (जिसके द्वारा 
पूर्व मे रखी गई वस्यु का स्मरण होता है) का भी अस्तित्व 
नहीं रह जाता हूँ । वोद्ध दर्शन की मान्यता है कि 
वासना के नष्ट होने पर ज्ञान प्रकट होता है। किन्तु 
वासना भी पचस्कन्धों से मिन्‍न न होने के कोरण क्षण- 
मात्र मे नष्ट हो जाती है। अतः उन्ही की यह उस्ि 
क्षणकवाद को भग कर देती है । इसी प्रकार जो जीव 
घर से बाहर जाता है क्षणिकवाद के सन्दर्भ मे देखे तो 
वही जीव घर कैसे लोटता है ? जो वस्तु एक ने रखी, 
उसे दूसरा नहीं जात सकता ।" 

समार मे अत्येक् वस्तु को उत्पत्ति दा कोई व कोई 
कारण अवश्य है । “अस्मिन्‌ सःत इंद भवति” अर्थात 
इसके हान से यह होना- इस प्रफार का भाव हो पल, 
त्यसमुत्पादवाद (कारण-कार्यबाद) कहा जाता है। बुद्ध 
के भार आये सत्यों के दुश्थ रूत्री कार्य की उत्तात्त व 
विनाश द्वादश निदाव (अविद्या-अज्ञ।+ आदि) रूपी कारण 
पर ही निर्भर है ॥ बोद्ध दर्शन के प्रस्तुत वाद! 'धिद्धान्त 
की समीक्षा करते हुए महा #वि पुष्यदन्त ने कह। है. -- 
सतइ सताणइ समाट्यइ, गो/वणासि कह दुद्धई दहियइ । 
दीवक्खए कहहि लब्भइ भजषु; सच्चउ भासइ णेमिणिरजण ।"' 

“यदि क्षण:बनाशी पदार्थों मे कारण-कार्यरूप धार 
प्रवाह माना जाए, वे जेंव-- गाय (कारण) से दूध (कार्य) 
एवं दीपक (कारण) से अजन (कार्य )की प्राप्ति माना जाये, 
तो प्रतिक्षण गो और दीपक (कारण) के विनष्ट हो जाने 
पर दूध एवं अजन (कार्य) की प्राप्ति कैम हो सकती है । ४ 

( शेष अगले अंक मे) 
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यशस्तलकचम्पू (दीपिक) उत्तराध पृ० २०४, 

मलिन्द प्रश्न, ४५; ईश्वरप्रत्यमिज्ञ।विमशिनी-१२।८ 

जगु णिद्टिठ्ठउ खणबिद्धवसणु । 

“णाय कुम।र चरिउ, ६।५,२ 

४७. खणि खणि अण्ण होइ जइ चेयण तांको मुणई 

छमासं,वथण । --जसहचरिउ, ३।२६।३ 


४८. महापुराण-२०११६। ८-१० ४६. वही-२०।२०।४५ 


४०. 
४9, 
४२३. 
४, 
४६. 


५०. वालणाइ जइणाणु पयासइ तो 
वासण खणि किणउ णासइ। 
कि सा पचह खधहूं भिण्णी जीव 
सिद्धि एमइ पडिवण्णी ॥ 
-“जसहरचरिउ, ३।२६।४-५४५ 
५१. खणि-खणि अण्णु जीउ जइ जायउ, 
तो बाहिरे गउ किह घरु आयउ । 
अ्रण्णे यवियउ अण्णु ण बाणइ, 
सुण्णु ब वाइ काईं वक्‍खाणईं ॥ 
५२. णायकुमा रचरिउ ६&/५।८-६ 
५३. सर्वदर्णन सग्रह (माधवाचार्यक्ृत) पृ० ६३-६४, 


३२, वर्ष ४१, कि० २ 


यह शोचनीय अवश्य है कि जब वर्तमान विद्यमान प्राक्ृतज्ञ 
जिस व्याकरण को (के आधार पर) पढ़कर प्राकृतज्ञ बने हैं 
बहू व्याकरण आर्ष-निर्माण के बहुत (शत्ताब्दियों) बाद 
आरषों के आधार पर बना है--तत्र वे पू्ंवर्ती आग्रमों में 
व्याकरण द्वारा विभक्त किसी एक भाषा का निर्धारण कैसे 
कर सकेंगे, जब कि आगमों में परवर्ती विभिन्‍न जातोय 
इप्राकरणों से सिद्ध विभन्‍न गब्दरूप मिलते हैं । 


फिर इसका निर्णय एक-दो दिन का विषय भी नही- 
लम्बे विधार का विषय है! फलतः एक-दो दिन के कमी- 
शन बिठाने की अपेक्षा हम उचित समझते है कि विद्वान इस 
विषय में खोज करें और सप्रमाण मटर (लेख) तैयार 
करे । वीर सेवा मन्दिर उपयुक्त लेखों पर उपयुक्त पुरस्कार 
प्रेंट करेगा । इससे लेबकों को विचार करने का अवसर 
भी मिलेगा और लेखों का संग्रह भी होग। । लेख सादर 
आमंतत्रत हैं। हमारी भावना 4िराध की नही, अपितु हम 
चाहते हैं कि--प्राचीन कोई प्रति श्रादर्श मानी जाकर वेसही 
पुरे पाठ छपाए जाँय श्रौर पाठ-भेव या श्रपना भ्रमिसत हो 
हो टिप्पणा सें विए जांय । 


प्रन्‍्थों का सम्पादन प्रोर सुझाव : 


जश्न हमने पूल-आगम के बदलाव को रोकने को बात 
उठाई तो एक महाशय ने शत-प्रतिशतू हमारा समथ्थेन 
करके भी हमें बाद में सलाह दी कि इस विरोध के वजाय 
यदि आप किसी ग्रन्थ का सम्पादन करके कोई आदर्श उप- 
स्थित करते तो और अच्छा होता । शायद उन्होने हमारी 
कमजोरी और हमारे दृष्टिकोण तो नहीं समझ!, जो वे 
हमारी जाँच मे उतर पड़े | हम बता दें कि हम इतने योग्य 
नह्टी कि आग्रम ग्रन्थों पर कलम चला सकें । फिर हमारा 
यह धन्धा भी तो नही । हमारी दृष्टि से जब कई बड़े बड़े 
विद्वानू जिनप्रथों के कई-कई सपादन करके आदर्श उप- 
स्थिद्व कर चुके हों और उन्ही सम्पादनों से किसो को 
आदर्श न मिल सका हो, तब हम किक्ष खेत की मूली जो 
आदशे दे सकें ? फिर, हम तो एक-एक ग्रन्थ के अनेक-२ 


झनेकान्त 


संपादनों के पक्ष में भी नहीं । क्योंकि जितने संपादत उत्तनी 
विविघ्रताएँ। कई बार तो पाठक को ऐसा भ्रम तक हो 
जाता है कि कौन-सा ठीक है, और फौन-सा नहीं । साथ 
ही पाठक संपादकों के शब्दजाल में भी उलझ जाता है । 
उदाहरण के लिए समयसार के संपादनों को ही लीजिए । 
कितने-कितने उद्भूट विद्वान समयसार के पृथक-पृथकू 
कितने ही संपादन कर चुके हैं फिर भी कार्येसिद्धि नहीं-- 
विसंवाद ही हैं--किसी को कोई ठोक है और किसी को 
कोई ? 


काश, हमारा प्रयत्त समयसार आदि के मूल और 
आचार्यों कृत उसकी संस्कृत टीकाओं के शब्दार्थ मात्र के 
अनुसरण मात्र मे होता--हम लोगों को शब्दशः: अर्थ देते 
-उन्हें अपने भाव न देकर आचार्यों के शब्दशः मन्तव्य 
समझाते तो विवादों से तो बचे ही रहते--संपादरनों मे 
पुत -पुनः प्रभूत द्रव्य भी व्यय न हुआ होता और जिनवाणी 
का घलरूप भी सुरक्षित रहा होता । 


इसका अर्थ यह नही कि हम संपरादनों के खिलाफ है-- 
सम्पादन तो हम चाहते है--वे हों और जानकार योग्य 
संपादको से हो और ऐसे ग्रन्थों के हों जो प्रकाश मे न 
आ सके हों । जैसे किसी समय भाषा के दिग्गज थिद्वानों 
द्वारा षघट्खण्डागम का सपादन हुआ था । आदि । 


एक सुझाव यह भी था कि समाज में बसे ही बहुत से 
विवाद हैं आप भाषा का नया विवाद क्‍यों छेडते हैं ? यह 
सुझाव भी उल्टा होने से हमे रास नहीं आया । हम सोचते 
है कि कैपे केसे लोग हैं--जिन्हे हमारा आगम-रक्षा का 
प्रसंग तो विवाद दिखा और आगम के मूल-लोए जैप्ते श्री 
गणेश के समय ओर आज भी वे मौन साधे रहे ? हम नहीं 
समझे उनकी क्या साध थी या उन्हें किसका क्या नय या 
लालच था ? जो वे जिनवाणी के लोप को गुप-चु५ देखते 
रहे ? इसे वे ही जानें ! जरा, आप भी सो।चए, कि ठीक 
क्या है ? हमारा कोई आग्रह नहीं--विचार है । 

--संपादक 


श्री भारतवर्षोय दि० जन विद्वत्परिषद्‌ का पत्र 


दिनांक २३-६-८८ 

श्रीमान्‌ ला० सुभाषचन्द जी जैन 

(महासचिव) एवं 
श्रीमान्‌ पं० पद्मचन्द जी शास्त्री एम ०ए० 

संपादक “अनेकान्त” 

श्री वीर सेवा मन्दिर 
दरियागंज, नई देहली 
सादर जयजिनेश । 

दिगम्बर जैन आगम ग्रन्थों में मूल शब्दों के बदलने की प्रक्रिया के विषय में अध्यक्ष महोदय के 
पास जयपुर भेजा हुआ आपका पत्र प्राप्त हुआ । मैं घट्खण्डागम स्वाध्याय हेतु ललितपुर में आयोजित 
स्वाध्याय शिविर के समापन के अवसर पर ३ दिन ललितपुर रहा। वहाँ माननीय डा० पन्नालाल जी, 
डा० कोठिया जी तथा अन्य कई विद्वानों से इस विषय पर चर्चा हुईं। आगमों की भाषा कौन-सी 
प्राकृत है, यह तो एक गम्भोर विचारणीय बात है। इस पर समाज के सुप्रसिद्ध प्राचीन शोध संस्थान 
“वीर सेवा मन्दिर” को प्राकृत के अधिकारी विद्वानों को एक साथ बिठाकर उनसे निर्णय कराना 
चाहिए। ताकि हमेशा के लिए यह विषय सुलझ जाय । 

प्राचीन आषे ग्रन्थों के संपादन में शब्दों के बदलने के विषय में-- 

“प्राचीन ग्रन्थों के संपादन की सर्वमान्य परिपाटी यह है कि उनके शब्दों में उलटफेर न करके अन्य 
प्रतियों में जो दूसरे रूप मिलते हों, परिशिष्ट में या टिप्पणी में उनका उल्लेख कर दिया जाय । यदि 
सम्पादक महोदय को उस विषय में अपनी ओर से किसी नये रूप का सुझाव देना है तो वह भी नीचे 
टिप्पणी में दे दिया जाय । ग्रन्थ लेखक के समय भाषा और व्याकरण की क्‍या स्थिति थी और लेखक 
ने किस रूप में शब्दों का प्रयोग किया है उसकी सुरक्षा हेतु छेड़छाड़ न करना ही सम्यक्‌ मार्ग है। इसी 
मार्ग का संपादन में अनुसरण होना चाहिए।” 

“भाषाओं के विकास का अपना इतिहास है। क्षेत्र और काल के भेद से उनके रूपों में भेद होना 
भी स्वाभाविक है। २००० वर्ष के लम्बे समय के बाद उनकी सही स्थिति पर पहुंच पाना अत्यन्त 
कठिन है। ऐसी दशा में जो लिखा है उसमें परिवर्तेत न करके अपनी राय टिप्पणी में दिया जाना ही 
उन ग्रन्थों की प्राचीनता और वास्तविकता की रक्षा का परिचायक है ।” शेष शुभ, 


आपका अपना : 
हीरालाल जैन 'कौशल' 
मंत्री 





आजीवन सदस्यता शुल्क : १०१.०० रु० 
वाधिक मूल्य : ६) र०, इस अंक का मूल्य : १ रुपया ५० पेसे 
विद्वान लेखक अपने दिचारों के लिए स्वतन्त्र होते हैं। पह आवश्यक नहीं कि सम्पादक-मण्डल 
लेखक के विचारों से सहमत हो। पत्र में विज्ञापन एवं समाचार प्रायः नहीं लिए जाते । 





९४५. ज्ां॥॥ (0९ रि6ल्डांडए87 0 ऐचै८ए५७३०८ & र, २०. 7059/62 


बीर-सेवा-सान्दिर के उपयोगी म्रकाथन 


छोनप्रस्य-प्रशस्ति सं प्रह, भाग १४ संस्कृत और प्राकृत के १७१ भ्रप्रकाशित ग्रन्थों की प्रशस्तियों का मंगलाचरण 
बरहित अपूर्व संग्रह, उपयोगी ११ परिशिष्टों प्रोर पं० परमानन्द शास्त्रों की इतिहास-विषयक साहित्य- 
बरिययात्मक प्रस्तावना से ग्रलंकृत, सजिल्द । बडे 5 ६-०० 
जनप्रस्थ-प्रदास्ति संग्रह, भाग २: अपभ्रद्य के १२२ भ्रप्रकाशित ग्रन्थों की प्रशस्तियों का महत्त्वपूर्ण संग्रह । 7दयन 
प्रन्यकारों के ऐतिहासिक ग्रंथ-परिचय भर परिशिष्टों सहित। सं. पं. परमानन्द शास्त्री । सजिलल्‍्द। १५-०० 


सथाधितन्त्र झौर इृष्टोपदेश : प्रध्यात्मकृति, पं० परमानन्द शास्त्री की हिन्दी टीका सहित घ-४० 
अषणबेलगोल धोर दक्षिण के भ्रन्य जेन तीर्थ : श्री राजकृष्ण जन >5३ रा ३००० 
लेन साहित्य ग्रोर हृतिहास पर विश प्रकादा,: पृष्ठ संश्या ७४, सजिल्द । ० कं 


कसायपाहुडसुत्त : मूल ग्रन्थ को रचना झाज से दो हजार वर्ष पूर्व श्री गुणयराचाये ने की, जिस पर श्री 
पतिवुषभाचाये ने पन्द्रह सो वर्ष पूर्व छह हजार इलोक प्रमाण चूणिसूत्र लिखे। सम्पादक पं हीरालालजी 
सिद्धान्त-छास्त्री । उपयोगी परिशिष्टो श्रोर हिन्दी श्रनुवाद के साथ बड़े साइज के १००० से भी प्रधिक 


पृष्ठों में । पुष्ट कागज ग्रौर कपड़े की पक्की जिल्द । बे 2 २४-०० 
ध्यानदातक (घध्यानस्तव सहित) £ संपादक पं० बालचन्द्र सिद्धान्त-प्वास्त्री १२-०० 
प्रावषक घममं संहिता : भरी दरयावर्सिह सोधिया ४००० 
नेन लक्षणावली (तोन भागों में) ; स० प० बालचहद ।सद्धास्त छ्ास्त्रा प्रत्येक भाग ४०००० 
जिन शासन के कुछ विचारणोय प्रसंग : श्री पद्मचन्द्र शास्त्री, सात विषयों पर शास्त्रीय तकंपूर्ण विवेचन २-०० 
मूल जैन संस्कृति अपरिग्रह : श्री प्मवन्द्र शास्त्री 55 डरे २-०० 
उवा०३ ठिछा०्शाभुआए : हा (फ्रातल॑ब। उद्या,, (4॥ ए्रांएटाइद] छालएला०94९09 0 उद्याग- 

रटटाशा००5.). वा (एछ० ५०. (?, 942) एल 5८. 6600-00 





सम्पादक परामर्श मण्डल हा ० ज्योतिप्रसाव जन, श्री लक्ष्मोचन्द्र जन, सम्पादक श्री पश्मछन्द्र शास्त्री 
प्रकाशक--बाबूलाल जैन वक्ता, वीरसेवा मन्दिर के लिएमद्वित, गोता प्रिटिंग एजेन्सी, डी०-१०४५, न्यूसीलमपुर, दिलली-५३ 


800%-?0&7 








बीर सेवा मन्दिर का श्रेमासिक 


नेफान 


(पत्र-प्रवर्तक : श्राचायं जुगल किशोर मुख्तार 'युगवोर”) 





वर्ष ४१: क्ि० ३ जुलाई-सितम्बर १६८८ 
इस अंक में-- 

क्रैम ; विषय ? पू० 
१. गुरु-स्तुति १ 
२, निनन्‍यानवे के चक्‍कर से बचिए 

--स्व० डा० ज्योतिप्रसाद जन २ 
रे. आचाय॑ कुन्दकुन्द के ग्रन्थों में निश्चय-व्यवहार 

का समस्वय--डॉ० सुदर्शनलाल जेन ३ 
४, एक नया मिथ्यात्व-ऑकिचित्क र'--संफादक ; 
५. मिथ्यात्व ही द्रव्य कमंबंध का मूल कारण है 

-ल्‍ञभी पं० फूलचन्द्र जी सि० शास्त्री ६ 
६. मिथ्यात्व का बदला रूप-अऑकिचित्कर 

-+भ्री पं० मुन्तालाल प्रभाकर ११ 
७, 'अकिचित्कर' पुस्तक आगम विरुद्ध है 

“+श्री प्चचन्द्र शास्त्री, दिल्‍ली १३ 

८, क्‍या मिथ्यात्व बन्ध के प्रति अकिचित्कर है 

--श्री बाबूलाल जैन कलकत्ते वाले १७ 
€, मिथ्यात्व ही अनंत संस्तार का बंधक है 

--स्व० पं० श्री कैलाशचन्द्र सि० शास्त्री १७ 


१०, मिथयात्व अकिचित्कर नहों--डा. सुदर्शनलाल जैन २१ 
११, दशवीं शताब्दी के अपश्रश काव्यों मे दार्शनिक 


समीक्षा--श्री जिनेन्द्रकुमार जेन उदयपुर २५ 
१२, घवला पु० ६ व पु० १ तथा जयघवला पु० ७ का 

शुद्धिपत्र-- श्री प० जवाहरलाल शास्त्री र४ड 
१३, जरा सोचिए : --सम्पादक ३१ 


१४, मिथयात्व अकिचित्कर नही है--रतनलाल कटारिया, के. ३ 
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घोर सेवा सन्दिर, २१ दरियागंज, नई दिल्‍्ली-२ 


निन्‍नानवे के चक्‍कर से बचिए 


“इतिहास मनोषो विद्यावारिधि स्‍्व॑० डा० ज्योतिप्रसाद जेन 


अरिपग्रह का अथे है परिग्रह का अभाव और 'परिग्रह' 
उसे कहते हैं जो आत्मा को सब ओर से घेरे व बांधे रखता 
है--'परितो गृक्ल ति आत्मानमिति-परिश्रह: ।” चेंतन- 
अचेतन, घर-जायदाद, धत-दौलत आदि अनगिनत बाह्य 
भोतिंक पदार्थ मनुष्य को बांधे रखते है। वह अहनिश 
उनके अजेत, सग्रह, सुरक्षा की चिन्ता में तथा उनके नष्ट 
हो जाने या छित जाने के भय से व्याकुन रहता है। वह 
उन्हे ही अरना जीवन प्राण समझता है। श्रतएव वे सब 
पदार्थ सामान्यतया परिग्रह कहलाते है, किन्तु वास्तव मे 
स्वय वे पदार्थ परिग्रह नही है, वरन्‌ उनमे जो व्यक्ति की 
मूर्च्छा है, मनत्वभाव है, आसक्ति है, वही परिग्रह है ओर 
इस परिग्रह का मूल कारण उसकी कामनाए, इच्छाएं, 
आकाक्षाएँ, लोभ, तृष्णा या आशा है। जिसका चित्त इत 
आशा-तृष्णादि विकारो से ग्ररत रहता है, उसके पास बंदूट 
धन वैभव हो तो भी उसे सुख व शान्ति प्राप्त नही होती। 
इसीलिए एक शायर ने कहा है कि-- 

जमीयते दिल कहां हरीसों को नसीब । 
निन्‍नानवे ही रहे कभी सौ न हुए ॥ 

तृष्णा ग्रस्त जीवो को कभी भी चित्त की शान्ति 
प्राप्त नही होती । वे सदा निन्‍नतानवे के चक्कर में पड़ 
ने है क्योकि पुरानी इच्छाप्रो की पू्ति के साथ ही साथ 
तृष्णा की सीमा आगे-आगे बढ़ती जाती है। अत. वह धनी 
होते हुए »ी निध्धत है, वे भव सम्पन्न होते हुए भी रक है - 
स' हि दरिद्री गस्य तृष्णा विशाला । वह यह भजन जाता 
है कि--- 

दिल की तस्की भी है जिन्दगी की खुशी की दलील । 
जिन्दगी सिर्फ जरोसीम का पैप्राना नहीं।! 

जीवन के सुख का प्रमाण चित्त का सन्तोष व शान्ति 
है, मात्र धन-दौलत उसका मापदड नही है-- ग्ह बाह्य 
वेभव से नहीं मापा जा सकता । 

पुरातन जेनाचाये कह गये है कि जो निग्रेन्थ होता है, 
भीतर-बाहर दोनों से सर्वथा निष्परिग्रह होता है, वो 
सच्चा चक्रवर्ती होता है--लौकिक चक्रवर्ती सम्राट का 
अपार वेभव भी उस महात्मा की दिव्य विभूति के समक्ष 


सवेधा नगण्य है, हेय है। प्रसिद्ध दाशेनिके हेवरी डेविड 
थोरो को उक्ति है कि “सबसे बड़े। भ्रमीर वह है जिसके 
सुख सबसे सस्ते हैं--आत्मा की आवश्यकताएं जुटाने के 
लिए पैसों की आवश्यकता नही होती ।” गोल्डस्मिथ कहता 
है कि-- हमारी प्रमुख सुविधाएं व आरामतलबियाँ ही 
बहुधा हमारी सर्वाधिक चिस्ता का कारण होती है और 
जैप-जंसे हमारे १रिग्रह मे--हमारी धन सम्पत्ति में बढो- 
त्तरी होती जाती है हमारी चिन्ताएंँ भी बढती जाती है, 
नित्य नवीन चिन्ताए उत्पन्त हाती जाती है। शायद इसी- 
लिए किसी ने कहा है क्ि--“जिसते धन की सर्वप्रथम 
खोज की, उसी ने मनुष्य के सारे दु.ब भी साथ ही साय 
खोज लिए ।” 

अपने धर्म को, स्वरूप व स्वभाव को आत्मा और चित्त 
की शांति को प्राष्त करने का आधार धन-सम्पलति या परि- 
ग्रह नहीं है, वरन्‌ उसके त्याग में, उतकी आशा व तृष्णा 
के घटाने में ही निहित है । 

अहमक पूछता है वहा जाने की राह क्‍या है ? 

जेब गर हल्की करे हर जानिब से रास्ता है। 

जिन महानुभावों ने “परिग्रहू पोट उत्तारकर तीनो 
चारित पथ” उन्हीने आत्म धर्म प्राप्त किय। है । जरा यह 
सोचना तो शुरू कीजिए कि धनवान होने की वह कौन-सी 
सीमा है कि जिसपर पहुचकर आपके और अधिक धनवान 
बनने की इच्छा समाप्त हो जाय ? स्वय ममझ में आ जाप्रेग! 
कि इस मुगतृष्णा से पार नहीं पाया जा सकता । 

आए मदिराक्षागाम आरेव विषमठ्जरी। 

आशामूलानि दुखानि प्रभवन्‍्ती देहिनाम्‌ ॥ 

येषामाशा कुतस्तेषां मन: शुद्धि शरीरिणाम्‌ । 

अतो न राश्यवलम्ब्य शिवीभता मनीषिण: ॥ 

तस्य सत्य-श्रुत-वृत्त-विवेकस्तत््वनिश्वय । 

निर्ममत्व॑ च यस्पाशा तिशाची निधनगता ॥ 

बडी भयंकर है यह धनलिप्या | यह तृष्णा ही समस्त 
दुःखों की जड़ है। इस आशा पिशाचिनी के नष्ट होने 
पर ही सत्य, श्रुतज्ञान, चरित्र, विवेक, तत्वनिश्चय और 


(शिष प्रृ० ३ पर) 


आचार्य कुन्दकुन्द के ग्रन्थों में नि३इ्चय-व्यवहार का समन्वय 


दिगम्बर परम्परा में आचाये कुन्दकुन्द का स्वान सर्वो- 
परि है। आपने भगवान महावीर की वाणी का मन्थन 
करके हमे नवनीत प्रदान किया है। भगवान महावीर ने 
जिस वीतरागता का उपदेश दिया था उसे म,त्र बाह्मलिज्ध 
के रूप मे समझा जाने लगा तो आपने भगवान्‌ महावीर 
दर्शन के बाह्य और आभ्यन्तर वीतराग भाव को स्पष्ट 
किया | अ भ्यन्तर वीतरागभाव को प्रकट करना उनका 
प्रमुख लक्ष्य था । अतः आपने उन्ही बातों का अधिक व्या- 
र्यान किया है। इसका यह तात्पर्य नही है कि उन्हे बाह्य 
बीतराग मुद्रा अभीष्ट नही थी । वस्तुतः आपने बाह्य और 
आभ्यन्तर बीतरागभाव के उपदेशो का व्यवहार और 
निएचय उभय नयो के द्वारा सम्यक्‌ आलोडन करके अपने 
जीवन मे तथा स्व-रचित ग्रन्थों में समावेश किया है ॥ 
आपके ग्रन्थों के अन्त: साक्ष्य से तथा आपकी स्वय की 
जीवनशैली से आपकी जिश्चय-व्यवहार की यथायोग्य 
समन्वय दृष्टि स्पष्ट परिरलक्षित होती है । 

सामान्य रूप से कोई भो लेखक अपनी रचनाओ के 
प्रारम्पिक अशों मे अपने अनूभवी को भूमिका रूप में 
स्थापत करता है और जन्‍्त में उपधहार के रूप मे उन्हे 
परिपुष्ट करता है। श्रत. उन्हीं अशों को यहा इस लेख में 
प्रमुख रूप से माध्यम बनाकर आपकी समन्वयदृष्टि का 
प्रतिपादव किया गया है-- 





(पृष्ठ २ का शेषांश) 

निरंमत्व या अपरिग्रह जैसे गुण आत्मा में प्रगट होते हैं-- 
उसके रहते वे व्यथ्थ हैं। 

अस्तु, परिग्रह मे निरासक्त रहने का अम्यास करने, 
उसका परिमाण करने का तथा उक्त परिमाग की सीमा 
को निरन्तर घटाते जाने का अभ्याद्ध करने से ही व्यक्ति 
शने: श्ने अपरिग्रही हो जाता है, ओर सच्चे सुख एव 
शान्ति का उपभोग करता है । 

चारबाग, लखनऊ 


(3 डॉ० सुदर्शनलाल जन, वाराणसी 


आपको मान्य रचनायें हैं--?. पचास्तिकाय संग्रह, 
२. समयसार, ३. प्रवचनसार, ४. नियमसार, ५. अष्ट- 
पाहुड, ६. द्वादशानुप्रेज्ञा और ७. भक्तिसंग्रह। “रगणसार२! 
के सन्दर्भ मे विद्वानों का मतभेद अधिक होने से उसे यहा 
नही लिया गया है। क्रमश: उनके अक्त ग्रथों का परिचय 
दिया जा रहा है । 

१. पचास्तिकाय सं|+रह--यह ग्रन्थ दो श्रुतस्कन्धो में 
बिभक्त है । दोनों श्रुतस्कन्धों का प्रारम्भ ग्रन्थकार “जिन! 
स्तुतिपूर्वक करते है ।' यह नमस्कार निश्चय ही भक्तिहूप 
व्यवहार नय का आश्रय लेकर किया गया है। इसके प्रथम 
श्रुतस्कन्ध में षड्द्रव्यों का और द्वितीय श्रुतस्कन्ध मे नव 
पदार्थों एव मोक्षपमार्ग का वर्णन है । 

प्रथम श्रुतस्कन्घ का उपसहार करते हुए निखा हे--- 
“प्रवचन के सारभूत पंचास्तिकाय संग्रह को जानकार जो 
रागद्वेप को छोडता है वह दुखो से मुक्त हो जाता है। 
इसके अर्थ को जानकर तदनुगमनोद्यत, विगतमोह और 
प्रशमित राग-द्ष वाला जीव पू्रापरबन्धरहित हो जाता 
है ।' द्वितीय श्रुतस्कन्ध में तत्वश्रद्धानादिरूप व्यवहार मोक्ष- 
मार्ग का कथन करके' निश्चय मोक्षमागें का कथन करत 
हुए लिखा है--“रत्नत्रय से समाहित (तन्मय) हुआ आत्मा 
ही निश्चय से मोक्षमार्ग हे जिसमे बह अन्य कुछ भी नहीं 
करता है ओर न कुछ छोडता ही है । यह कथत निश्चय 
ही निविकल्प शुद्ध ध्यानावस्था को लक्ष्य करके कहा गया 
है। इसके आगे बनलाया है कि अहंंदादि की भक्ति से 
बहुत पुण्यलाभ एवं स्वर्गादि की प्राप्ति होती है। यही 
अहंदादि की भक्ति से कर्मेक्षय का निषेध और निर्वाणप्राप्ति 
को दूरी को भी बतलाया है, भले ही वह सर्वागमधारी 
और सयम-तपादि से युक्त क्‍यों न हो ।" यह कथन भी 
छठे आदि गुण स्थान वालों को लक्ष्य करके कहा गया 
है। यहीं पर यह भी कहा गया है कि मोक्षाभिलाषी पुरुष 
निष्परिग्रही और निर्ममत्व होकर सिद्धों मे भक्ति करता 


४, वर्ष ४१, कि० ३ 


है और उससे वह निर्वाण प्राप्त करता है ।' यहां टीका- 
कारों ने 'सिद्धेषु' का अर्थ शुद्धात्म द्रव्य में विश्वान्तिरूप 
पारमाथिक सिद्ध भक्ति अर्थ किया है।"* गाथा १७२ की 
व्य|ख्या में अमृतचन्द्राचायं ओर सिद्धसेनाचाये ने केवल 
निश्चयावलम्बी उन जीवो को लक्ष्य करके कहा है जो 
बस्तुतः निश्चय नय को नहीं जानते हैं :--कोई शुभभाव 
वाली क्रियाओं को पुण्यवन्ध का कारण मानकर अशुभ 
भावों में वतंते हुए वनस्पतियों की भाति केवल पापबध 
को करते हुए भी अपने में उच्च शुद्धवरशा की कल्तना करके 
स्वच्छन्दी और आलसी है--- 

णिच्छय माल म्बन्ता णिच्छयदों णिच्छय अयाणता । 

जाप्तति चरणकरण बाहरिव्रणालसा केई ॥। 
अन्त में इस ग्रन्थ का उपसहार करते हुए ग्रन्थकार 
लिखते हैं-प्रवचन (जिन वाणी) की भक्ति से प्रेरित 
होकर मैंने (मोक्ष) मार्ग की प्रभावना के लिए प्रवचन 
का सार भूत यह पंचास्तिकाय संग्रह सूत्र (शास्त्र) कह। है ।* 

इससे स्प८्ट है कि जो व्यवहाररूप अहुंदादि की भक्ति 
को मात्र स्वर्ग का साधन बतलाकर ओर मोक्षप्राप्ति में 
प्रतिवन्‍्धक बतलाकर तुरन्त उपसहार करते हुए जिन मार्ग 
प्रभावनाथ “प्रवच्नभक्ति प्रेरित” जैसे वाक्यों वा कथन 
क्यों करेगा । नमस्कार वाक्‍यों मे महावीर को “'अपुनभंव 
का कारण” कहना व्यवहार नयाश्रित कथन है क्योकि 
निश्चय से कोई किसी का कारण नही है | इत्यादि कथनो 
से सिद्ध होता है कि व्यवहार रूप बाह्य क्रियाये भी निर्वा- 
णप्राप्ति के लिए आवश्यक हैं परन्तु वही तक सीमित न 
रह जाएं। अत: उन तपस्वियों के प्रतिबोधनार्थ निश्चय 
का कथन करके आचार ने दोनो नयो ८ सम्यक समन्वय 
करना चाहा है। किसी एक नय को हेय ओर दूसरे +ो 
उपादेय कहना स्यथाद्वाद सिद्धान्त का और आचाये कुत्दक्‌द 
का उपहास है । अपेक्षा भेद से अपने-अपने स्थान पर दोनो 
नय सम्यक्‌ है। परमदशा की प्राप्ति तो नयोपरि अवस्था 
है । 

'दशेनविशुद्धि आदि भावनाए जो दो्॑दूर प्रकृति 
बन्ध की कारण मानी जाती हैं वे व्यवहार से बन्ध की 
कारण भले ही हैं परन्तु तीर्थद्धुर प्रकृति बन्ध करने वाला 
जीब नियम से निर्वाण प्राप्ति करने वाला माना गया है। 


श्रनेकान्ते 


इस तरह व्यवहार और नि३चय का सम्यक्‌ समन्वपर ही 
निर्वाण का हेतु है, न केवल व्यवहार और न केवल निश्चय 
नय। यही ग्रन्थकार का अभिमत है । नय मात्र वरतु- 
परिज्ञान के लिए स्वीकृत है शुद्धात्मा नयातीत है । 

(२) समयसार-- 

"हां “जीव” पदार्थ को “समय” शब्द से कहा गया 
है । जब वह अपने शुद्ध स्वभाव मे स्थित होता है तब उसे 
“स्वसमय कहते है और जब परस्वभाव (राग-द्वेषादि के 
कारण पुदूगल कमंप्रदेशों) मे स्थित होता है तब उसे 
“ परसमय” कहते हैं।' इस ग्रन्थ में जीव के इस स्वसमय 
और परसमय का ही विवेचन किया गया है । 


ग्रन्था रम्भ में ग्रन्थकार ध्ू व, अचल और अनुपम गति 
को प्राप्त सभी सिद्धों को नमस्कार करके श्रूत केवलियो 
के द्वारा कथित इस समय प्राभूत को कहने का सकल्‍प 
करते है । इसके बाद एकत्व विभक्त (सभी पर पदार्थों से 
भिन्‍न-पुदूगलकमंबन्ध से रहित) आत्म। की कथा की 
दुलंभता का कथन करते हुए उसके कथन करने की 
प्रतिज्ञा करते है--मैं अपनी शक्ति के अनुसार उस एकत्व- 
विभक्त आत्मा का यदि प्रमाणरूप से दर्शन करा सक्‌ तो 
प्रम'ण मानना अन्यथा (ठीक से न समझा सकने पर या 
ठीक न समझने पर) छलरूप ग्रहण न करना ।* 

इससे सिद्ध है कि ग्रन्थकार का मुख्य उद्देश्य इस ग्रय 
में आत्मा के दुर्वाध शुद्धस्वरूप का ज्ञान कराना है। अतः 
वे व्यवहार पक्ष को गोण करके निश्चय का कथन मुख्यता 
से करते है । इमका यह तात्पय नही कि व्यवद्वार मिथ्या 
है । इस सन्दर्भ मे उनका यह निवेदन ध्यान देने योग्य है 
कि “ठीक न जान सकने पर छल रूप ग्रहण न करना ।” 
इस तरह से निश्चय ही व्यवहार और निश्चयनय से सम- 
न्वित कर आत्मा को दर्शाता चाहते है । अन्यथा वेदान्त 
दर्शन के साथ जैन दर्शन का भेद करना कठिन हो जायेगा । 
इसी लिए ग्रन्थकार व्यबहार नय से कहते है कि ज्ञानी जीव 
के चारित्र, दर्शन और ज्ञान हैं परन्तु (निश्चय नय से) न 
चारित्र है, न दर्शन है और न ज्ञान है, अपितु वह शुद्ध 
ज्ञापकरूप है।' यही ग्रन्थकार व्यवहार नय की अनुपयो- 
गिता की अशका का समाधान करते हुए कहते है कि जैसे 
अनाये (साधारण) जन को अनाये भाषा के बिना समझ्ाना 


भ्राचाय कुंदकद के ग्रन्थों में निक्चय-व्यवहार का समन्धय ५ 


(वस्तु स्वरूप का ज्ञान कराना) कठिन है उसी प्रकार 
व्यवहार नय के बिना परम।र्थ का उपदेश देना अशक्य है।' 


इस तरह यहां स्पष्टहूप से साधारण जन को परमार्थ 
तक पहुंचाने मे व्यवहारनय को अनिवार्य साधन के रूप 
में स्वीकार किया गया है। इसके आगे व्यवहार की “अभू 
तार्थ” तथा शुद्धनय (निश्वयनय) को “भूताथे” कहते हुए 
भूतार्थनयाश्रयी को सम्यग्दृष्टि कहा है।” यहा ग्रन्थकार 
भ्रम निवारणार्थ पुनः कहते है--जो परम भाव (उत्कृष्ट 
दशा) में स्थित है उसके द्वारा शुद्ध तत्त्व का उप- 
देश देने वाला शुद्धनय जानने योग्य है और जो अपरम 
भाव (अनुल्क्ृष्ट दशा) में स्थित है वे व्यवहारनय से उप- 
देश करने के योग्य है । इस तरह व्यवहारनय को त्याज्प 
न बतलाते हुए अपेक्षा भेद से ग्रन्थकार दोनों नयों की 
प्रयोजनवत्ता को सिद्ध करते है। अधिकाश जीव अपरम 
भाव में हो स्थित है। यहा टीकाकार “अमृतवन्द्राचाय्य 
“उक्त चर” कहकर एक गाया उद्धृत करते हैं-- 

“जद जिणमय पवज्जह ता मा ववहा रणिच्छए मुयह ! 
एक्केण विणा छिज्जइ तित्थ अण्णेणश उणतच्च ॥”९ 

अर्थ--यदि तुम जिनमत की प्रवर्तना करना चाहते 
हो तो व्यवहार ओर निश्चय दोनो नयों को मत छोडो, 
क्योकि व्यवहार नय के बिसा तो तीर्थ (व्यवहार मार्ग) 
का नाश हो जायेगा और निश्चय नय के ।बना तत्त्व 
(वस्तु) का नाश हो जाय्रेगा क्योकि जिनवेचन को स्याद्वाद 
रूप माना गया है, एकानतवादरूप नहीं । अत: जिनवचन 
सुनना, जिनविम्बदश्शन आदि भी प्रयोअन्वान्‌ है । 

ग्रन्थ का उपसंहार करते हुए आ्राचार्य ने कहा है “जा 
बहुत प्रकार के गृहस्थ आदि बाह्य लिज्ली में ममत्व करते 
है वे समयसार को नहीं जानते । व्यवहार नय दोनो 
(मुनि और गृहस्थ) लिड्भो को इष्ट मानता है।' पर यहा 
जो अलिज्धी को मोक्षमा्ग निश्चय नय से कहा है वह 
विशुद्धात्मा की दृष्टि से कहा है । जो विशुद्ध आत्मा है 
बह जीव-अजीव द्वव्यों मे से कुछ भी न तो ग्रहण करता 
है और न छोडता है ।"*' 

इस प्रकार जो इस समयप्राभूत को पढ़कर अथे एव 
तत्व को जानकर इसके अर्थ में स्थित होगा वह उत्तम 
सुख प्राप्त करेगा | यहां पडिहुड (पढ़कर), अत्थतच्चदो 


णाउं (अर्थ तत्व को जानकर) और अत्थे ठाही चेया 
(अर्थ मे स्थित आत्मा) पद चिन्तनीय हैं जो निश्चय व्यव- 
हार के समन्वय को ही सिद्ध करते है। शुद्ध निश्चय नय 
तो स्वस्वरूप स्थिति है वहां कुछ करणीय नही होता, जब 
कि ससारी को करणीय कर्म भी जानना जरूरी है | 
(३) प्रवचनसार--- 

यह ज्ञान, ज्ञेय और चारित्र इन तीन अधिकारों में 
विभक्त है। इसकी प्रा-स्भिक पांच गायाओ मे तीर्थंकरों, 
सिद्धो, गणधरो, उपाध्य/यो झौर साधुओ को नमस्कार 
किया गया है तथा उनके विशुद्ध दहन-ज्ञान प्रधान आश्रय 
को प्राप्य करके निर्बाण सम्प्राप्ति के साधनभूत समता- 
भाव को प्राप्त करने की कामना की गई है। इसके बाद 
सराग चारित्र वीतराग क्षारित्र आदि /। कथन किया 
गया है । 

तृतीय चारित्राधिकार का प्रारम्भ करते हुए ग्रन्थकार 
सिद्धों और श्रमणों को बारम्बार नमस्कार करके दु.ख- 
निवारक श्रमणदीक्षा लेने का उपदेश देते है ।' इसके बाद 
श्रमणधर्म स्वीकार करने की प्रक्रिया गदि का वर्णन करते 
हुए निश्चय व्यवहाररूप श्रमणधर्म का विस्तार से कथन 
करते है| प्रमज्भवश प्रशस्तराग के सन्दर्भ मे कहा है-- 

/रागो पमत्थभूदों वत्थुविसेसेण फलदि बिवरीदं । 
णाणाभूमिगदाणिह बीजाणिव सस्सकालम्हि ॥२२५॥” 

अथे जैसे एक ही थ्ीज भूमम की विपरीतता से विप- 
रोत फल वाना देखा जाता है वैसे ही अशस्तरागरूप 
शुभोग्योप भी पात्र की विउरीतता से विपरीत फल वाला 
होता है। इम्से सिद्ध है कि प्रशस्त राग पात्रमेद से 
तीर्थंकर 9क्ृ त के बन्धादि के द्वारा मुक्ति का और निदा- 
नादि के बन्ध से ससास्बन्ध का, दोनों का कारण हो 
सऊत्ग है । ४ जयसेनाचाये ने २५४वी गाथा की व्याख्या 
करते हुए इी अर्थ को स्पट करते हुए लिखा है-- 
* वे !वृत्य गृहस्थों का मुख्य धर्म है। इससे वे खोटे ध्यानों 
से बचते हैं तथा साधु-सगति में निश्चय-व्यवहार मोक्ष मार्गे 
का ज्ञान होता है, पश्चात्‌ परम्परया निर्वाणप्राप्ति होती 
है... 

उपसहा ररूप २७४वी गाथा मे शुद्धोपपोगी मुनि को 
सिद्ध कहकर नमस्कार किया गया है तथा २घभवी गाया 


६, बर्ष ४१, कि० ३ 


में ग्रन्थ का फल बतलाते हुए लिखा है-- 
बुज्मदि सासणमेय सागारणगार चरितया जुत्तो। 
जो सो परयणसारं लहुणा कालेण पष्पोदि ॥२७५॥ 


अर्थें--जो गृहस्थ और मुनि की चर्या से युक्त होता 
हुआ (अरहन्तभगवान्‌ के) इस शासन (शास्त्र) को जानता 
है वह शीघ्र ही प्रवचन के सार (मोक्ष) को प्राष्त कर 
लेता है। यहा “सागारणगा रचरियया शब्द ध्यान देने 
योग्य है जिसको व्य|ख्या करते हुए : यसेनाचायं ने लिखा 
है--' अभ्यन्तररत्नत्रयानुष्ठानमुप। देय कृत्वा बहिरज्भ रत्न- 
अ्रयानुष्ठान सागारचर्या श्रावका्चर्या। बहिरजु रत्नत्रघा- 
धारेण भ्यन्तर रत्नत्रयानुष्ठानमनगारचर्या प्रमत्तसयतादि- 
तपोधनचर्येत्य थे: । 

इस तरह इस प्रवचनसार में विशेष रूप मे व्यवहार 
निश्चयरूप मुनिधम का प्रतिपादन करते हुए ग्रग्थकार 
दोनों नयों का सम्यक समायोजन चाहते है। ज्ञान और 
ज्ञेय अधिकार में भी निश्च१-व्यवहार अथवा द्रव्याथिक- 
पर्यायाथिक दोनों नयों का समन्वय करते हुए वस्तु तत्त्व 
का विवेचन करते हे । 
(४) नियमसार-- 

जो अवश्यकरणीय (नियम से करन योग्य | हो उन्हें 
“नियम कहते है । नियम से करने योग्त्र है सम्यग्ज्ञान, 
दर्शन और चरित्र । विपरीत ज्ञान, दर्शन और चारित्र 
का परिहार करने के दिए नियम शब्द के साथ “सार” 
पद का प्रयोग किया गया है।' इस तरह यह निवनसार 
ज्ञान, दर्शन और चरित्र स्वरूप नियम निर्वाण का कारण 
(मोक्षोपाय) हैं तथा उसका फल परम निर्वाण प्राप्ति है। 
इसमे १६ अधिकार है। इस ग्रन्थ के लिखत का प्रयोजन 
ग्रन्यकार ने यद्यपि निज भावना बतलाया है परल्तु प्रवचन 
भक्ति भी इसका प्रयोजन रहा है 

ग्रन्था रम्भ करते हुए ग्रन्थकार “जिन” +गे नमस्कार 
करके केवली और श्रुतकेवलियो के द्वारा कथित नियम- 
सार को कहने का सकलल्‍प करते है। पश्चात्‌ व्यवहार 
और निश्चय दोनों नयो की दृष्टि से रत्नत्रय का कथन 
करते हैं। प्रथम जीवाधिकार के अन्त मे ग्रन्थकार निश्चय- 
व्यवहार तथा द्रव्याथिक-पर्यायाथिक दोनो प्रकार के नय 
विभाजना का समन्वय करते है :-- 


कत्ता भोत्ता आदा पोग्गलकम्मस्स होदि ववहारा । 

कम्म जंभावेणादा कत्ता भोत्ता दु णिच्छयदो ॥८ 

दव्वत्यिएण जीवा वदिरित्ता पुव्व॒भणिदपज्जया । 

पज्जवणयेण जीवा सजुत्ता होति दुविहेहि ॥६ 

दशम परम भक्त्याधिकार के प्रारम्भ में प्रन्थकार 
व्यवहार नय की अपेक्षा से उसकी प्रशसा में लिखते है-- 
“जो श्रावक अथबा मुनि रत्नत्रय मे भक्ति करता है अथवा 
गुणभेद जानकर मोक्षगत पुरुषों में भक्ति करता है उसे 
निवृत्ति-भक्ति (निर्वाण भक्ति) होती है 

अन्त मे ग्रन्थकार अ।नो सरलता को बतलाते हुए 
हृदय के भाव को प्रकट करते है-- प्रवचन की भक्त से 
कहे गये तियम और नियमफल में यदि कुछ पूर्वापर विरोध 
हो तो समयज्ञ (आगमज्ञ) उप्त विरोध को दूर करके सम्थक्‌ 
पूर्ति करे । किस्तु ईष्यभाव से इस सुन्दर मार्ग की यदि 
कोई निन्‍दा करे उनके वचन सुनकर जिनमार्म के प्रत्ति 
अभक्ति न करे क्योंकि यह जिवोपदेश पुर्वापरदौष से रहित 
है ।* यहाँ पूर्वापरविरोध पर्रिहार की बात करके ग्रन्ध- 
कार दोनों तयो का सम्यक्‌ समन्वय करना चाहते है | इसे 
सुनकर ईष्या भाव उत्न्‍त होने की सम्भावना को ध्यान में 
रखत हुए ग्रन्थकार व्प्रवहार नयाश्रित भक्ति को न छोडने 
की बात करते है । 

इस तरह ग्रन्थकआर सरल हृदय से किसी एक नथ का 
ऐकान्तिक ग्रहण अभीष्ट न मानते हुए पूर्वापरविरोध रहित 
स्थाद्वाद का सिद्धान्त हो प्रतिपादन करना चाहते है । 


(५) अ्रष्टपाहुड --- 

दर्शनादि सभी थाहुडो के प्रारम्भिक पद्मों में बद्धे मान 
आई तीथंद्धूरों को नमस्कार किया गया है।' शील पाहुड 
मे शील और ज्ञान के अविरोध को बतलाते हुए लिखा है 
कि शील के बिता पन्चेन्द्रिय के विषय ज्ञान को नष्ट कर 
देते है ।। अत. सही ज्ञान के लिए चारित्र अपेक्षित है। 
लिज्भपाहुड मे केवल बाह्मलिज्) से धर्मंप्राप्ति मानने वालो 
को प्रतिबोधित किया गया है ।' इससे स्पष्ट है कि ग्रन्व- 
का पथश्रष्ट बाह्यलिज्ञी साधुओ को ही प्रतिग्रेधित करना 
मुख्य लक्ष्प्र रहा है। इस तरह इस ग्रन्थ में भी दोनो नयों 
का समन्वय देखा जा सकता है । 


श्राचायं कुन्दकुन्द के ग्रन्थों में निश्चय-व्यवह/र का सम/वर्य ७ 


(६) द्ादश्ानुप्रेक्षा-- 

इसका प्रारम्भ सिद्धों और चौबीस तोीथेद्धुरों के 
नमस्कार से होता है।' अन्तिम से पूर्वबर्ती दो गाथाओं 
(८६ ६०) में अनुप्रेक्षाओं का माहात्म्य बतलाकर उनके 
चिस्तन से मोक्ष गये पुरुषों को बारम्बार नमस्कार किया 
गया है। अन्तिम गाथा कुन्दकुन्दाचार्य के ग्रन्थों के मर्मज 
किसी अन्य दिद्वान्‌ के द्वारा जोडी गई जान पड़ती है 
क्योंकि वहा ज भणिय क्न्दकुन्दमुणिणाहे” वाक्य का प्रयोग 
किया गया है जबकि पंचास्तिकाय की अन्तिम गाथा में 
व्यया भणिय” का प्रयोग किया गया है।' द्वादशानुप्रेका 
की पूरी अन्तिम याथा इस प्रकार है-- 

इदि णिच्छय्रववहार ज भणियं कुन्दकुन्द ुणिणाहे। 
जो भावड़ सुद्धमर्यों सो पावई परमणिव्वाण ॥8 ९॥। 

इस गाथा मे ग्रन्थकार के तिश्चय-व्यवहार के समन्वय 
को स्पष्ट शब्दों में कहा गया है। 'सुद्धमणो' शब्द से 
यहा एकान्त आग्रह रहित वीतराग हृदय का सकेत किया 
गया है ! 
(७) भक्षित संग्रह-- 

यह पूर्णतः भक्तिग्रल्थ होने सें आदि से अन्त तक व्यव- 
हारनयाश्रित है | जैसे--'तिस्थयरा मे पसीयन्तु,' आरो- 
गमाणाणलाह दितु समाहि च मे बोधि', सिद्धासिद्धि मम 
दिसतु", दुक्खखय॑ दितु' मगनमत्थु मे णिच्च", णिव्वाणस्स 
हु लड्घो तुम्ह पसाएण*, एयाण णमुक्‍्कारा भवे भवे मम 
सुह दितु इत्यादि ।” 

ये कथन अवेक्षाभेद से सिद्धान्तविपरीत नही है । बाह्य 
रूप से देखने पर लगता है कि पूर्ण शुद्ध निश्चयतय का 
प्रतिधादन करने वाले आचार्य कुन्दकुल्द ईश्वरकतृत्व- 
वाचक व्यवद्वारप रक वाक्‍्योंका प्रयोग कैसे कर सकते है परतु 
मिए्चय और व्यवहार के समन्वय के इच्छुक आचाये के ये 
प्रयोग अनुपपन्‍न नहीं है। क्योकि तटस्थ निर्मित्तकारणो 
को भक्तिवग यहां सक्रियनिमित्त कारणों के रूप में कहा 
गया है जो सस्थात्‌' पद के प्रयोग से असगत नही है । 

इस प्रकार ग्रन्थकार के सभी अ्रन्थों के आलोकन से 
सिद्ध होता है कि उन्हें उभयतयों का समन्त्रय है । अमीष्ट 
है जो जिनमत के अनुकूल है। इसीलिए वे शुद्ध निहचय- 
तथ से घिद्वादि के प्रति व्यावहारिक भक्तिभाव का निषेध 


करते हुए भी प्रत्येक ग्रन्थ के प्रारम्भ में, कही-कही मध्य 
और अन्त में भी सिद्धादि के प्रति नमस्कार रूप भक्ति 
को प्रदर्शित करते हैं। भक्ति सप्रह पूर्णत: भक्त को 
पिटारा है। इसी प्रकार मात्र बाह्य लिग का निषेध करके 
भी उसका न केवल प्रतिपादन ही करते है अपितु स्वयं भी 
भावलिड्ग के साथ बाह्यलिडग को भी धा!ण करते है। 
शुद्ध निश्चय नय से ससारी और मुक्त आत्माओं को 
नियममार में जन्म जरादिरहित, सम्यक्त्वादि आठ गुणों 
से अलंकृत, अतीन्द्रिय, निमंन विशुद्ध और सिद्धस्वभावी 
कह" है ।” परन्तु क्या! अपेक्षाभेद से इतना जानने मात्र से 
संसारी और मुक्त सर्ववा समान हो जायेगे। ऐसा होने 
पर मुक्ति के लिए प्रथत्त दितोपदेश।दि सब व्यर्थ हो 
जायेगे । किज्च वही परद्रठ्य को हेय और भव को उपादिव 
कह। है ।* क्या निश्चयणय से हशोपादेव भाव बन सकता 
है ? कभी नही संम्भव है । यह हेयोपदेथ भाव व्यवद्दार*+ 
नय से ही सम्भव है। प्रत्त ग्रन्थकार के किसी एक कथन 
को उपाब्य मानना एकान्तवाद का स्वीकार करना है जो 
स्पद्वादसिद्धान्त से मिथ्या है। जब तक समग्र दृष्टि से 
चिन्तन नही करेंगे तब तक ग्रन्थकार क काल का सही 
मूल्याकन नहीं हो सकेंगा। ग्रन्थकार ने किन परिस्थितियों 
में किनके लिए निशचय नय का उपदेश दिया है, यह ध्यान 
देते योग्य है । व्यवहार (अभृताथे) को सर्वध। हेय उन्हींने 
कभी नही कहा अपितु उसे ही पकड़कर बेंठ जाने अववा 
उसकी श्रोट मे जीविका चलाने का निषेध किया है।" 
आचार ने स्वयं समथसार के वातू +माँधिकार के अन्त मे 
दोनो नयो से अ!तक्रान्त समबसार है, किसो नयाश्रित नही 
कहकर सारभूत अपने समन्वयवादी दृष्टिकोण को स्पष्ट 
शब्दों मे कहा है। जैसे-- 
जीवे कम्म बद्ध पुटूठ चेदि ववहारणयभणिद । 
सुद्धणयस्स दु जीवे अबद्धपुट्ठ हवई कम्म ॥१४१॥॥ 
कम्म बद्धमबद्ध जोवे एव तु जाण णथ्रपक्ख | 
पक्ख।तिक्‍्कतों पुण भण्णदि जो सो समयस्तारों ॥१४२ 
सम्मद्दसणण।ण एद लह॒दित्ति णबरि ववदेस । 
सव्वणयपक्ख रहिदा भणिदों जो सो समयप्तारों ॥(४४ 
अर्थात्‌ व्यवहार नय से जीव में कर्म बद्ध स्पृष्ट है 
परन्तु निश्वयनय से अबद्ध स्पृष्ट है। “जीव मे कर्म बंधे 


द / थ्षं ४१, कि ०३ 


हैं अथर्वा नही बंधे हैं” ऐश कथन नय पक्ष है परन्तु जो 
इससे बूर (पक्षातिक्रान्त) है वही समयसार है। जो शुद्ध 
आर्मी से प्रतिबद्ध है, दोनों नयो के फंधर्न को केवल जानता 
है, किसी भी नयपक्ष को ग्रहण नहीं करता है, वही पक्षा- 
तिकान्त है । जो सभी नय्रपक्षो से -हित है वही वमयसार 


प्रनेक्ाम्त 


है। यह समयतार ही सम्यर्दर्शन, सम्यरशान और (सम्यक्‌- 
चारित्र) इस नाम को प्राप्त होंता है । 

हुये तरह आचाय॑ कुन्दकुन्द के दशेन मे निश्चय व्यव- 
हार का समन्वय देखा जाता है जो जैम दर्शन के अनुकूल 
और युक्‍्तिसंगत है । --काशी हिन्दू विश्वविद्यालय 





१. पंचास्तिकाय -- 
१. (क) प्रथम प्षुतस्कन्ध में -- 
इंदसदवदिययाण तिहुअण हिदमधुर ।विशदवक्काण । 
अतातीदगुणाण णमो जिणाण जिदुम॥ण । पचा. १ 
समणमुहुगादमट्ठ चदुस्मादिनिवारण सणिव्वाण । 
एसहणमिय सिरसा समथमिम सु »ह वोच्छामि। पचा. २ 
(ख़) द्वितीय श्रुतस्कन्ध मे -- 
अभिवदिऊण सिरमा अपुणब्भवकारण महावीर । 
तेसि पयत्थभंग मग्ग मोक्खस्स वोच्छामि ॥। पचा, 
२. एवपवयणसार पच 'त्थयप्तगह्‌ वियाणिआा । 
जो मुयदि रागदोसे भो गाहृदि दुबखप रमोक्‍्ख ॥। प.१०३ 
मुणिऊण एतदट्ठ तदणुगमणुज्झदो णिहृदमोहो । 
पसमियरागद्रोसो हवदि हृदपरावरों जीवो ।। प्रा, १०४ 
पचा १०७, १६० ४. पंचा. १६१-१६२ 
पंचा. १६६, १६८, १७०-१७१ 
पंचा. १६६ ७. पचा, १६६ (वही) 
मग्गप्प्नावणट्ठ पवयणभत्तिप्पचोदिदेण मया । 
भणिय पवयणसारं पंचत्थि१संगह सुत्त ॥ पंचा. १७३ 
« समयसार-- 
समयसार गाथा २ 
बंदित्तु सव्वसिद्धे धुवम चलमणोवमं गई पत्ते । 
वोच्छामि समयपाहुडमिणमो सुयकेवली भणिय ॥ सम. १ 
है. समय० ३-४ 
४. त॑ एयत्तविहृत्त दाएह अप्पणो सविहवेण। 
जदि दाएज्ज पमाण चुक्किज्ज छल ण घेतव्व | समय. ५ 
५. ववहारेणुवदिस्सई णाणिस्स चरित्तदसण णाणं। 
णवि णाणण चरित्त ण दंस्ण जाणगो सुद्धों ॥ समय, ७ 
६. जहू ण वि सक्‍कमणज्जो अणज्जभास विणा उ गाहेउं । 
तह ववहारेण विणा परमत्थुवएसणमसकक ।। समय, ८ 
तथा देखिए, वही गाथा ६-१० 
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सन्दर्भ-सूची 


७ ववहाराअम्ूय॒त्यों भूयत्थो देसिदो उ सुद्धणओ । 
भूयत्यमस्सिदों खलु सम्पाइट्री हवई जीवो ॥ समय. ११ 
८. सुद्धों सुद्धादिवों णायव्यो परमभावदरिसीहि। 
व4हा रदसिदापुण जे दु अपरमेद्विदा भावे ॥। समय, १२ 
६. समयसार गाथा १२ (टीका ) 
१०. पाखडोलिगेषु वा गिहलिगेसु वा बहुप्पयारेसु। 
कृव्वति जे ममत्त तेहि ण णाय समयसार ॥ समय. ४१३ 
१. ववहा रिओ पुणणओ दोण्णिवि लिगरारिण भणई मोकक्‍्खपहे 
णिच्छ पणओ ण इच्छद मोक्खपहो सत्वलिगाणि ।। ४१४ 
१२ तम्हा उजो विसुद्धों चेया भो णे 4 गिण्हुए किचि । 
णेवविमुचई किचिवि जीवाजीवाग दव्वाण ॥ समय, ४०७ 
१३. जो समयपाहुडमिण पठिदूण अत्थतच्चदो णाउ। 
अत्वेठाड़ी चेगा सो होही उत्तम सोक्ख ॥ समय, ४१५ 
(३) प्रवचनसार -- 
१. प्रवचनसार गाथा २०१ 
२. प्रवचनसार गाथा २५४ जयसेनाच।ये टीका 


(४) नियमसा र--- 
१. शिग्रमेरा य ज॑ कज्जं तण्णियम णाणदसणचरित्त | 


विवरीयपरिह रत्थ भणिद खलु सारभिदि वयण ॥ निय. ४ 
२. नियम० गाथा २, ४ 
है निश्रम० गाथा १८८, १५६ (देखें नियम० टि. ६, ७ 
४, नियम० गाथा ? 
५. सम्मत्तणाणच रणे जो भर्ति कुणइ सावगो समणो । 
तस्स दु णिव्वुदिभत्ती होदित्ति जिणहि पण्णत्त ॥ नि० १३४ 
मोक्खगयपुरिसाण गुणभेद जाणिऊण तेति पि। 
जो कुणदि परमर्भात्त बवद्वारणयण परिकहिय॥ नि० १३५४ 
६. णियम णियमस्स फलं णि हिंटूठ पवयणस्स भत्तीए । 
पुष्वावर विरोधी जदि अवणीय पुरयतु समयण्हा ॥ १८४ 
७. ईसाभावेण पुणो केई गिदति सूंदर मग्ग॑ । 
तेति वयण सोच्च।$भत्ति मा कुणह जिशमगरो ॥ नि. १८५ 
(शेष प० १० पर) 
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* है ४») ॥ ९ कं 


परमागमस्य बसोजं निषिठ्धजात्यन्धसिन्धुरविधानम्‌ । 
सकलनयविलसितानां विरोधमधन नमाम्यनेकान्तम्‌ ॥ 


वर्ष ४१ हे ह बीर-सेवा मन्दिर, २१ दरियागंज, नई दिल्‍ली-२ जुलाई-सितम्बर 
किरण हे वीर-निर्वाण संवत्‌ २५१४, वि० सं० २०४५ १६८८ 











ग्रु-स्तुति 


कबधों मिले मोहि भ्ोगुरु मुनिवर, करिहें भव-दधि पारा हो । 
भोग उदास जोग जिन लोनों, छांडि परियग्रह भारा हो। 
इन्द्रिय-दमन वसन मद कोनों, विषय-कषाय निवारा हो॥ 
कंचन-कांच बराबर जिनके, निदक वंदक सारा हो। 
दुधर तप तपि सम्यक्‌ निज घर, सन बच तन कर धारा हो ॥। 
ग्रोषम गिरि हिस सरिता तोरें, पावस तरुतर ठारा हो। 
करुणा भोन, चोन श्रस थावर, ईर्यापंथ समारा हो ॥ 
मार मार, ब्रतधार शोल दृढ़, मोह महामल टारां हो। 
मास छमास उपास, वास वन, प्रासुक करत अहारा हो॥ 
आरत रोव्र लेश नहिं जिनकें, धरम शुकल चित धारा हो । 
ध्यानारूढ़ गृढ़ निज आतम, शुध उपयोग बिचारा हो॥ 
आप तर्राह्‌ ओरन को ताराहि, भवजलसधु अपारा हो। 
“दौलत” ऐसे जेन जतिन को, नित प्रति धोक हमारा हो ॥ 


करे? 


निन्‍नानवे के चक्‍कर से बचिए 


'इतिहास मनीषी विद्यावारिधि' स्थ० डा० ज्योतिप्रसाद जेन 


अरिपग्रह का अथे है परिग्रह का अभाव और “परिग्रह' 
उसे कहते है जो आत्मा को सर्ब ओर से घेरे व बांधे रखता 
है-- “परितो गृह्तूति आत्मानमिति-परिभ्रह: ।” चेतन- 
अचेनन, घर-जायदाद, धन-दौलत जादि अनगिनत बाह्य 
भौतिक पदार्थ मनुष्य को बांधे रखते है। वह अहनिश 
उनके अर्जत, सम्रह, सुरक्षा की चिन्ता सें तथा उनके नष्ट 
हो जाने या छित जाने के भय से व्याकुल रहता है । वह 
उन्हे ही अपना जीवन प्राण समझता है। अ्रतएव वे सब 
पदार्थ सामान्यठया परिग्रह कहलाते हैं, किन्तु वास्तव में 
स्वय वे पदार्थ परिग्रह नही है, वरन्‌ उनमे जो व्यक्ति की 
मूर्च्छा है, ममत्वभाव है, आसक्ति है, वही परिग्रह है और 
इस परिग्रह का मूल कारण उसको कामनाए, इच्छाएँ, 
आकाल्षाएँ, लोभ, तृष्णा या आशा है। जिसका चित्त इन 
आाशा-तृष्णादि विकारो से ग्रस्त रहता है, उसके पास बदूट 
धन वैभव हो दो भी उसे सुख व शान्ति प्राप्त नही होती । 
इसीलिए एक शायर ने कहा है कि--- 
जमीयते दिल कहां हरीसों को नसीबत्र । 
निस्वानवे ही रहे कभी सो न हुए ॥ 
तृष्णा ग्रस्त जीवों को कभी भी चित्त को छान्ति 
प्राप्त नही होती । वे सदा निन्‍नानवे के चक्‍कर मे पड़े 
रहने है, क्योकि पुरानी इच्छाग्रो की पूति के साथ ही साथ 
तृष्णा की सीमा आगे-आगे बढती जाती है। अत: वह घनी 
हते हुए भी निर्धन है, बै भव सम्पन्न होते हुए भी रक है -- 
सः हि दरिद्री गस्प् तृष्णा बिशाला। वह यह भय जाता 
है कि--- 
दि: की तस्की भी है जिन्दगी की खुशी को दलील। 
जिन्दरों सिर्फ जरोसीम का पैमाना नहीं।! 
जीवन के सुख का प्रमाण चित्त का सन्‍्तोष व शान्ति 
है, मात धन-दोलत उसका मापदड नही है-ग्ह बांह्य 
बेसव से नही मापा जा सकता । 
पुरातन जैनाचाये कह गये है कि जो निम्रेग्थ होता है, 
भीतर-बाहर दोनों से सर्वथा निष्परिप्रह होता है, वदी 
सच्चा चक्रवर्ती होता है--लौकिफ चक्रवर्ती सम्राट का 
अपार वेभव भी उस महात्मा की दिव्य विभूति के समक्ष 


सवेथा नगण्य है, हेय है। प्रसिद्ध दाशंनिक हेनरी डेविड 
थोरो की उक्ति है कि “सबसे बड़ा भ्रमीर वह है जिसके 
सुख सबसे सस्ते है--आत्मा की आवश्यकताए जुटाने के 
लिए पँसों की आवश्यकता नही होती ।” गोल्दस्मिथ कहता 
है कि--हमारी प्रमुख सुविधाएं व आरामतलबियाँ ही 
बहुधा हमारी सर्वाधिक चिन्ता का कारण होती है और 
जैपे-जेसे हमारे १रिग्रह में--हमारी धन सम्पत्ति मे बढो- 
त्तरी होती जाती है हमारी चिन्ताएँ भी बढ़ती जाती है, 
नित्य नवीन चिन्ताए उत्पन्न होती जाती है। शायद इसी- 
लिए किसी ने कहा है कि -'जिसने धन की सर्वप्रथम 
खोज की, उसी ने मनुष्य के सारे दुःख भी साथ ही साय 
खोज लिए ।” 
अपने धर्म को, स्वरूप व स्वभाव को आत्मा और चित्त 
की शाति को प्राप्त करने क। आधार धन-सम्प्ति या परि- 
ग्रह नहीं है, वरन्‌ उसके त्याग मे, उसकी आशा ब तृष्णा 
के घटाने मे ही निहित है । 
अहमक पूछता है वहा जाने की राह क्या है ? 
जेब गर हल्की करें हर जानिब से रास्ता है । 
जिन महानुभावो ने “परिग्रह पोट उतारकर लीनों 
चारित पंथ" उन्हीने आत्म धर्म प्राप्स किया है ) जरा यह 
सोचना तो शुरू कोजिए कि धनवान होने को बह कोव-सी 
सीमा है कि जिसपर पहुंचकर आपके और अधिक धनवान 
बनने की इच्छा समाप्त हो जाय ? स्वय ममझ मे आ जायेगा 
कि इस मुगतृष्णा से पार नही पाया जा सकता । 
आशैत्र मदिराक्षाणाम आणएंव विषमज्जरी | 
आशामूलानि दुखानि प्रभवन्ती देहिनाम्‌ ॥ 
येषामाशा कुतस्तेपा मनः शुद्धि शरीरिणाम्‌ । 
अतो नैराश्यपवलम्ब्ध शिवीभता मनीषिण. ॥ 
तस्थ सत्य-श्रुत-बृत्त-विवेकस्तत्त्वनिश्वय । 
निर्ममत्व॑ च यस्पाशा विशाची निधनंगता ॥ 
बडी भयंकर है यह धनलिप्या । यह तृष्णा ही समस्त 
दुःखों की जड़ है। इस आशा पिशाचिनी के नष्ट होने 
पर ही सत्य, श्रुतज्ञान, चारित्र, विवेक, तत्वनिश्वय और 
(शेष पृ० ३े पर) 


आचाय॑ कुन्दकुन्द क ग्रन्थों में नि३्चय-व्यवहार का समन्वय 


दिगम्बर परम्परा में आच!र्य कुन्दकुन्द का स्थान सर्वो- 
परि है । आपने भगवान महावीर की वाणी का मन्यन 
करके हमे नवनीत प्रदान किया है। भगवान महावीर ने 
जिस वीतरागता का उपदेश दिया था उसे मात्र बाह्यलिज्ध 
के रूप मे समझा जाने लगा तो आपने भगवान्‌ महावीर 
दर्शन के बाह्य और आभ्यन्तर वीतराग भाव को स्पष्ट 
किया ॥ अ भ्यन्तर वीतरागभाव को प्रकट करना उनका 
प्रमुख लक्ष्य था | अत: आपने उन्ही बातो का अधिक व्या- 
ख्यान किया है। इसका यह तात्पर्य नही है कि उन्हे बाह्य 
बीतराग मुद्रा अभीष्ट नही थी | वस्तुतः आपने बाह्य और 
अभ्वन्तर बीतरागभाव के उपदेशों का व्यवहार और 
निएचय उभय नयो के द्वारा सम्यक्‌ आलोडव करके अपने 
जीवन मे तथा स्व-रचित ग्रन्थो म॑ समावेश किया है ॥ 
आपके ग्रन्थों के अन्त: साक्ष्य से तथा आपकी स्वय की 
जीवनशैली से आपकी निश्चय-व्यवहार की ग्रथायोग्य 
समन्वय दृष्टि स्पष्ट परिलक्षित होती है । 

सामान्‍य रूप से कोई भी लेखक अपनी रचनाओ के 
प्ररमस्मिक अशो मे अपने अनुभवों को भूमिका रूप में 
स्था(पत करता है और अन्त में उपहार के रूप मे उन्हें 
परिपु«ट करता है। प्रत: उन्ही अशो को यहा इस लेख में 
प्रमुख रूप से माध्यम बनाकर आपकी समन्वयदृष्टि का 
प्रतिपंदन किया गया हैं--- 





(पृष्ठ २ का शेषाश) 

निर्ममत्व या अपरिग्रह जैसे गुण आत्मा मे प्रगट होते हैं-- 
उसके रहते वे व्यर्थ है । 

अस्तु, परिग्रह मे निरासक्त रहने का अभ्यास करने, 
उसका परिमाण करते का तथा उक्त परिमाण की सीमा 
को निरन्तर घदाते जाने का अभ्यारु करने से ही व्यक्ति 
शने; शर्नें: अपरिग्रही हो जाता है, और सच्चे सुख एवं 
शान्ति का उपभोग करता है । 

चारबाग, लखनऊ 


(0 डॉ० सुदर्शनलाल जेन, वाराणसी 


आपकी मान्य रचनायें हैं--?. प्रास्तिकाय संग्रह, 
२. समयसार, ३. प्रवचनसार, ४. नियमसार, ५. अष्ट- 
पाहुड, ६. द्वादशानुप्रेक्षा और ७. भक्तिप्तग्रह । 'रमणसार' 
के सन्दर्भ मे विद्वातों का मतभेद अधिक होने से उसे यहा 
नही लिया गया है। क्रमश: उनके उक्त ग्रथों का परिचय 
दिया जा रहा है । 

१. पंचास्तिकाय सम्रह--यह ग्रन्थ दो श्रुतस्कन्धो में 
बिभक्त है । दोनों श्रुतस्कन्धों का प्रारम्भ ग्रन्थकार 'जिन' 
स्तुतिपू्वेकत करते है ।' यह नमस्कार निश्चय ही भक्तिरूप 
व्यवहार नय का आश्रय लेकर किया गया है। इसके प्रथम 
श्रुतस्कन्ध में षड़्द्रव्यों का और द्वितीय श्रुतस्कन्ध में नव 
पदार्थों एवं मोक्षमार्ग का वर्णन है। 

प्रथम श्रुतस्कन्घ का उपसंहार करते हुए लिखा ट८--- 
“प्रवचन के सारभूत पचास्तिकाय सग्रह को जानकार जो 
रागह्वेष को छोड़ता है वह दुखों से मुक्त हो जाता है। 
इसके अर्थ को जानकर तदनुगमनोद्यत, विगतमोह और 
प्रशमित राग-द्वंष वाला जीव पूर्वापरबन्धरहित हो. जाता 
है । द्वितीय श्रतस्कन्ध में तत्वश्रद्धानादिरूप व्यवहार मोक्ष- 
मार्ग का कथन करके निश्चय मोक्षमार्ग का कथन करते 
हुए लिखा है --“रत्नत्रय से समाहित (तन्मय ) हुआ आत्मा 
ही निश्चय से मोक्षमार्थ है जिसमे बह अन्य कुछ भी नहीं 
करता है और न कुछ छोड़ता ही है।* यह कथन निश्चय 
ही निधिकल्त शुद्ध ध्यानावस्था को लक्ष्य करके कहा गया 
है । इसके आगे बतलाया है कि अहुंदादि की भक्ति से 
बहुत पुण्यलाभ एवं स्वर्गादि की प्राप्ति होती है । यही 
अहेंदादि की भक्ति से कर्मक्षय का निषेध और निर्वाणप्राप्त 
की दूरी को भी बतलाया है, भले ही वह सर्वागमधारी 
और सयम-तपादि से युक्त क्‍यों न हो ।' यह कथन भी 
छठे आदि गुण स्थान वालों को लक्ष्य करके कहा गया 
है । यही पर यह भी कहा गया है कि मोक्षाभिलाषी पुरुष 
निः्परिग्रही और निर्ममत्व होकर सिद्धों मे भक्ति करता 


४, वर्ष ४१, कि० ३ 


है और उससे वह निर्वाण प्राप्त करता है ।" यहां टीका- 
कारों ने 'सिद्धेषु' का अर्थ शुद्धात्म द्रव्य में विश्वान्तिरूप 
पारमाथिक सिद्धभक्ति अर्थ किया है ।। गाथा १७२ की 
व्याख्या में अमृतचन्द्राचायें और सिद्धसेनाचाये ने केवल 
निश्वयावलम्बी उन जीवों को लक्ष्य करके कहा है जो 
बस्तुत: निश्चय नय को नहीं जानते हैं :--कोई शुमभाव 
वाली क्रियाओं को पुण्यवन्ध का कारण मानकर अशुभ 
भावों मे वर्तते हुए वनस्पतियों की भाति केवल पापबध 
को करते हुए भी अपने में उच्च शुद्धधशा की कल्वना करके 
स्वच्छन्दो और आलसी हैं--- 

णिच्छयमालम्बन्ता णिच्छयदो णिच्छयं अयाणता । 

णाप्तति चरणकरण बाहरिचरणालसा केई॥ 

अन्त में इस ग्रन्थ का उपसहार करते हुए ग्रन्थकार 
लिखते हैं-प्रवचन (जिन वाणी) की भक्ति से प्रेरित 
होकर मैंने (मोक्ष) मार्ग की प्रभावना के लिए प्रवचन 
का सार भूत यह पंचास्तिकाय सग्रह सूत्र (शास्त्र) कहा है।* 
इससे स्पष्ट है कि जो व्यवह! ररूप अहँदादि की भक्ति 
को मात्र स्वर्ग का साधन बतलाकर और मोक्षप्राप्ति मे 
प्रतिवन्‍न्धक बतलाकर तुरन्त उपसहार करते हुए जिन मार्ग 
प्रभावनाथ “प्रवच्नभक्ति प्रेरित” जैसे वाक्यों वा कथन 
क्यों करेगा । नमस्कार वाक्‍्यों मे महावीर को ““अपुनभंव 
का कारण” कहना व्यवहार नयाश्रित कथन है क्योकि 
निश्चय से कोई किसी का कारण नहीं है | इ-यादि कथनों 
से सिद्ध होता है कि व्यवहार रूप बाह्य क्रियाये भी निर्वा- 
णप्राप्ति के लिए आवश्यक हैं परन्तु वही तक सीमित न 
रह जाएं। अतः उन तपस्वियों के प्रतिबोधनाथे निश्चय 
का कथन करके आचार्य ने दोनो नयों ६ सम्यक्‌ समन्वय 
करना चाहा है। किसी एक नय को हेय और दूसरे +ो 
उपादेय कहना स्याद्वाद सिद्धान्त का और आचार कुन्दकुंद 
का उपहास है | अपेक्षा भेद से अपने-अपने स्थाग पर दोनों 
नय सम्यक्‌ हैं। परमदशा की प्राप्ति तो नयोपरि अवस्था 
है । 

'दशंनविशुद्ध! आदि भावनाएं जो दीर्थद्धुर प्रकृति 
बन्ध की कारण मानी जाती हैं वे व्यवहार से बन्ध की 
कारण भले ही हैं परन्तु तीर्थड्वर प्रकृति बन्ध करने वाला 
जीव नियम से निर्वाण प्राप्ति करने वाला माना गया है । 


झनैकास्तें 


इस तरह व्यवहार और निदचय का सम्यक्‌ समन्वय ही 
निर्वाण का हेतु है, न केवल व्यवहार ओर न केवल निश्चय 
नय। यही ग्रन्थकार का अभिमत है । नय मात्र बस्तु- 
परिज्ञान के लिए स्वीकइ्त है शुद्धात्मा नयातीत है । 
(२) समयसार-- 

यहां “जीव” पदार्थ को “समय” शब्द से कहा गया 
है । जब वह अपने शुद्ध स्वभाव मे स्थित होता है तब उसे 
“स्वसमय”” कहते हैं और जब परस्वभाव (राग-हेषादि के 
कारण पुदुगल कर्मप्रदेशो) मे स्थित होता है तब उसे 
* परसमय” कहते हैं।' इस ग्रन्थ में जीव के इस स्वसमय 
और परसमय का ही विवेचन किया गया है | 


ग्रन्था रम्भ में ग्रन्थकार ध्रूव, अचल और अनुपम गति 
को प्राप्त सभी सिद्धों की नमस्कार करके श्रुत केवलियो 
के द्वारा कथित इस समय प्राभुत को कहने का सकलल्‍्प 
करते हैं ।' इमके बाद एकत्व विभक्त (सभी पर पदार्थों से 
भिन्‍्न-पुदूगलकर्मंबन्ध से रहित) आत्मा की कथा की 
दु्लंभता का कथन करते हुए" उसके कथन करने की 
प्रतिज्ञा करते है--मैं अपनी शक्ति के अनुसार उस एकत्व- 
विभक्त आत्मा का यदि प्रभाग्परूप से दर्शन करा सक्‌ त्तो 
प्रमाण मानना अन्यथा (ठीक से न समझा सकने पर या 
ठीक न समझने पर) छल्नरूप ग्रहण न करना ।* 

इससे सिद्ध है कि ग्रन्थकार का मुख्य उद्देश्य इस ग्रथ 
में आत्मा के दुर्बोध शुद्धस्वरूप का ज्ञान कर।ना है। अतः 
वे व्यवहार पक्ष को गौण करके निश्चय का कथन मुख्यत्ता 
से करते है । इसका यह तात्पयं नहीं कि व्यवहार मिथ्या 
है । इस सन्दर्भ मे उनका यह निवेदन ध्यान देने योग्य है 
कि “ठीक न जान सकने पर छल रूप ग्रहण ते करना ।” 
इस तरह से निश्चय ही व्यवहार और निश्चयनय से सम- 
न्वित कर आत्मा को दर्शाना चाहते है। अन्यथा वेदान्त 
दर्शन के साथ जैन दर्शन का भेद करना कठिन हो जायेगा । 
इसीलिए ग्रन्थकार व्यबहार नय से कहते है कि ज्ञानी जीव 
के चारित्र, दर्शन और ज्ञान है परन्तु (निश्चय नय से) न 
चारित्र है, न दर्शन है और न ज्ञान है, अपितु वह शुद्ध 
ज्ञायकरूप है ।' यही ग्रस्थकार व्यवहार नय की अनुपयो- 
गिता की अशंका का समाधान करते हुए कहते है कि जैसे 
अनाये (साधारण) जन को अनाय॑ भाषा के बिना समझ्नाना 


भ्राचायय कुंदकूंद के ग्रन्थों में निश्यय-व्यवहार का सभन्‍्वये ५ 


(वस्तु स्वरूप का ज्ञान कराना) कठिन है उसी प्रकार 
व्यवहार नय के बिना परमार्थ का उपदेश देना अशक्य है।" 


इस तरह यहां स्पष्टरूप से साधारण जन को परमार्थ 
तक पहुंचाने मे व्यवहारतय को अ्रनिवायं साधन के रूप 
में स्वीकार किया गया है। इसके आगे व्यवहार को “अपू- 
ताथे” तथा शुद्धनवथ (निश्चयनय) को “भूतार्थ” कहते हुए 
भृताथेनयाश्रयी को सम्यर्दृष्टि कहा है यहा ग्रन्थकार 
प्रम निवा रणार्थ पुनः कहते हैं--जो परम भाव (उत्कृष्ट 
दशा) में स्थित है उसके द्वारा शुद्ध तत्त्व का उप- 
देश देने वाला शुद्धनय जानने योग्य है और जो अपरम 
भाव (अनुत्कृष्ट दशा) में स्थित है वे व्यवहारनय से उप- 
देश करने के योग्य है । इस तरह व्यवहा रनय को त्याज्प्र 
न बतलाते हुए अपेक्षा भेद से ग्रन्थकार दोनो नयों की 
प्रयोजनवत्ता को सिद्ध करते है। अधिकाश जीव अपरम 
भाव में ही स्थित है। यहा टीकाकार “अमुतचन्द्राचाय 
“उक्त च” कहकर एक गाथा उद्धृत करते है-- 

“जइ जिणमय पवज्जह ता मा ववहा रणिच्छर मुयह ! 
एक्केण विणा छिज्जइ तित्थ अण्णेण उणतच्च ॥”' 

अथे--यदि तुम जिनमत की प्रवरतेना करना चाहते 
हो तो व्यवहार ओर निश्चय दोनो नयों को मन छोडो, 
क्योंकि व्यवहार नय के बिना तो तीर्थ व्यवहार मार्ग) 
का नाश हो जायेगा और निश्चय नय के !बना तत्त्व 
(वस्तु) का नाश हो जायेगा क्योकि जिनवचन को स्थाद्वाद 
रूप माना गया है, एकान्तवादरूप नहीं । अत: जिनवचन 
सुनना, जिनविम्बदर्शन आदि भी प्रयोजनवान्‌ है । 

ग्रन्थ का उपसंहार करते हुए झ्राचार्य ने कहा है “जो 
बहुत प्रकार के गृहस्थ आ दि बाह्य लिड्रो मे ममत्व करते 
हैं वे समयसार को नहीं जानते । व्यवहार नय दोनो 
(मुनि और गृहस्थ) लिज्धो को इष्ट मानता है।' पर यहा 
जो अलिज्भी को मोक्षमार्ग निश्चय नय से कहा है वह 
विशुद्धात्मा की दृष्टि से कहा है। जो विशुद्ध आत्मा है 
बह जीव-अजीव द्वव्यों मे से कुछ भी न॒ती ग्रहण करता 
है और न छोड़ता है ।'' 

इस प्रकार जो इस समयप्राभूत को पढकर अर्थ एव 
तत्व को जानकर इसके अर्थ में स्थित होगा वह उत्तम 
सुख प्राप्त करेगा | यहां पडिहुड (पढ़कर), अत्यतच्चदो 


णाउं (अर्थ तत्त्व को जानकर) ओर अत्थे ठाही चेया 
(अर्थ में स्थित आत्मा) पद चिन्तनीय हैं जो निश्चय व्यव- 
हार के समन्वय को ही सिद्ध करते है। शुद्ध निश्चय तय 
तो स्वस्वरूप स्थिति है वहां कुछ करणीय नही होता, जब 
कि संसारी को करणीय कर भी जानन। जरूरी है। 
(३) प्रवचचनसार--- 

यह ज्ञान, ज्ञेव और चारित्र इन _ तीन अधिकारों में 
विभक्त है। इसको भ्राःम्भिक पांच गाथाओ में तीथ॑ंक रों, 
सिद्धों, गणधरों, उपाध्यायों और साधुओ को नमस्कार 
किया गया है तथा उनके विशुद्ध दश्शन-ज्ञान प्रधान आश्रय 
को प्राप्त करके निर्बाण सम्प्राप्ति के साधनभूत समता- 
भाव को प्राप्त करने की कामना की गई है। इसके बाद 
सराग चारित्र वीतराग चारित्र आदि 4॥ कथन किया 
गया है। 

तृतीय चारित्राधिकार का प्रारम्भ करते हुए ग्रन्थकार 
सिद्धों और श्रमणो को बारम्बार नमस्कार करके दुःख- 
निवारक श्रमणदीक्षा लेने का उपदेश देते है ।' इसके बाद 
श्रमणधर्म स्वीकार करने की प्रक्रिया आदि का वर्णन करते 
हुए निश्चय -व्यवहाररूप श्रमणधर्म का विस्तार से कथन 
करते है। प्रमज्ञवश प्रशस्तराग के सन्दर्भ में कहा है-- 

“रागो पसत्थभूदों वत्थुविसेसेण फलदि बिवरीदं । 
णाणाभूमिगदाणिड बीजाणिव सस्सकालम्हि ॥२२५॥/ 

अथे जैसे एक ही ब्रीज भूमि की विपरीतता से विप- 
रोत फल वाला देखा जाता है वैसे ही श्रशस्तरागरूप 
शुभोग्योण भी पात्र की विपरीतता से विपरीत फल वाला 
होता है। इम्से सिद्ध है कि प्रशस्त राग पात्रभेद से 
तीर्थंकर 9क्क त के बन्धादि के द्वारा मुक्ति का और निदा- 
नादि के बन्ध से संसारबन्ध का, दोनों का कारण हो 
सकता है। थी जयसेनाचाये ने २५४वीं गाथा की व्याख्या 
करते हु! इमी अथे को स्पष्ट करते हुए लिखा है-- 
' वे .वृत्य गृहस्थों का मुख्य घम्मं है। इससे वे खोटे घ्यानों 
से बचते हैं तथा साधु-सगति मे निश्चय-ब्यवहार मोक्ष मार्गें 
का ज्ञान होता है, पश्चात्‌ परम्परया निर्वाणप्राप्ति होती 
है। * 

उपसहाररूप २७४वी गाथा मे शुद्धोपपोगी मुनि को 
सिद्ध कहकर नमस्कार किया गया है तथा रघशवी गाया 


६, वर्ष ४१, कि० रे 


में ग्रन्थ का फल बतलाते हुए लिखा है-- 
बुज्क्दि सासणमेय सागारणगार चरितया जुत्तो। 
जो सो पवयणरारं लहुगा कालेण पपष्पोदि ॥२७५॥ 


अर्थ--जो गृहस्थ और मुनि की चर्या से युक्त होता 
हुआ (अरहन्तभगवान्‌ के) इस शासन (शास्त्र) को जानता 
है वह शीघ्र ही प्रवचन के सार (मोक्ष) को प्राध्त कर 
लेता है। यहा '"सागारणगारचरियया” शब्द ध्यान देने 
योग्य है जिसकी व्याख्या करते हुए ऊयसेताचायं ने लिखा 
है--' अभ्यन्तररत्नत्रयानुष्ठानमुप। देय कृत्वा बहिरज्जरत्त- 
त्रयानुष्ठान सागारचर्या श्रावकाचर्या। बहिरज्जरत्लत्रया- 
धारेण भ्यन्तर र॒त्तत्रयानुष्ठानमनगारचर्या प्रमत्तसयतादि- 
तपोधनचर्येत्य थ॑: । 

इस तरह इस प्रवचनसार भे विशेष रूप से व्यवहार 
निश्चयरूप मुनिधर्म का प्रतिपादन करते हुए प्रन्थकार 
दोनो नयों का सम्यक्‌ समायोजन चाहते है। ज्ञान और 
ज्लेय अधिकार में भी निशच्चय-व्यवहार अथवा द्वव्याथिक- 
पर्यायाथिक दोनों नयों का समन्वय करते हुए वस्तु तत्त्व 
का विवेचन करते है । 
(४) नियमसार-- 

जो अवश्यकरणीय (नियम से करते योग्य । हो उन्हें 
“नियम बाहते ऐै। नियम से करने योग्य है सम्यग्ज्ञान, 
दर्शन और चरित्र । विपरीत ज्ञान, दर्शन और चारित्र 
का परिहार करने के लिए नियन शब्द के साथ “सार” 
पद का प्रयोग किया गया है।' इस तरह यह नियभसार 
ज्ञान, दर्शन और च रिज स्वरूप नियम निर्वाण का कारण 
(मोक्षोधाय) है तथा उसका फल परम निर्वाण प्राप्ति है।' 
इसमे १६ अधिकार है। इस ग्रन्थ के लिखने का प्रयोजन 
ग्रन्थकार न यद्यपि निज भावता बतलाया है परन्तु प्रवचन 
भक्ति भी इसका अथोजन रहा है ।' 

ग्रस्था रम्भ करते हुए ग्रन्यकार “जिन को नमस्कार 
करके केवली और श्रुतकेवलियो के द्वारा कथित नियम- 
सार को कहने का सकल्प करते है। पश्चात्‌ व्यवहार 
और निषचय दोनो नयों की दृष्टि से रत्नत्रयथ का कथन 
करते है। प्रथम जोवाधिकार के अन्त मे ग्रन्थकार निश्चय- 
व्यवहार तथा द्रव्याथिक-पर्यावाथिक दोनो प्रकार के नय 
विभाजना का समन्वय करते है :-- 


कत्ता भोत्ता आदा पोग्गलकम्मस्स होदि बवहारा | 

कम्म जंभावेणादा कत्ता भोत्ता दु णिच्छयदों ॥८ 

दव्वत्यिएण जीवा बदिरित्ता पुव्बभणिदपज्जया । 

पज्जवणयेश जीवा संजुत्ता होति दुविहेहि ॥& 

दशम परम भक्त्याधिकार के प्रारम्भ में ग्रन्थकार 
व्यवहार नय की अपेक्षा से उसकी प्रशसा में लिखते है -- 
“जो श्रावक अथबा मुत्ति रत्नत्रय में भक्ति करता है अथवा 
गुणभेद जानकर मोक्षगत पुरुषों मे भक्ति करता है उसे 
निवृत्ति-भक्ति (निर्वाण भक्ति; होती है ।”* 


अन्त में ग्रन्धकार अ।ती सरलता को बतलाते हुए 
हृदय के भाव को प्रकट करते है--प्रवचत को भक्त से 
कहे गये नियम और नियमफल में यदि कुछ पूर्वापर विरोध 
हो तो समयज्ञ (आगमज्ञ) उप्त विरोध को दूर करके सम्यक्‌ 
पूति करें | किन्तु ईष्यॉभाव से इस सु-दर मार्ग की यदि 
कोई निन्‍दा करे उनके वचन सुनकर जितमार्ग के प्रति 
अभक्ति न करे क्योकि यह जिनोपदेश पूर्वापरदोष से रहित 
है ।" यहाँ पूर्वापरविरोध परिहार की बात करके ग्रन्थ- 
कार दोनों नयो का सम्यक्‌ समन्वय करना चाहते हे । इसे 
सुनकर ईर्ष्या भाव उत्ःन्‍न होने को सम्भावना की ध्यान में 
रखत हुए ग्रस्थकार व्यवहार नयाश्रित भाक्त को न छोड़ने 
की बात करते ४ । 

इस तरह ग्रन्थकार सरल हृदय से किसी एक नथ्र का 
ऐकान्तिक ग्रहण अभीष्ट न मानते हुए पूर्वापरविरोध रहित 
स्पाद्वाद का सिद्धान्त ही प्रतिषादन करना चाहते है । 


(५) श्रष्टपाहुड-- 

दर्शनादि सभी ५हुडो के प्रारम्भिक पद्मों मे वर्धमात 
आई तीथेकछूरों को नमस्कार किया गया है। शील पाहुड 
मे शील ओर ज्ञान के अविरोध को बतलाते हुए लिखा है 
कि शील के बिना पन्चेन्द्रिय के विषय ज्ञान को नष्ट कर 
देते है ।* अत: सही ज्ञान के लिए चारित्र भपेक्षित है। 
लिज्भपाहुड मे केवल बाह्यलिज् से धर्मंप्राप्ति मानने वालो 
को प्रतिबोधित किया गया है । इससे स्पष्ट है कि ग्रस्व- 
का पथश्रष्ट बाह्यलिज्धी साधुओ को ही प्रतिवोधित करना 
मुख्य लक्ष्य रहा है। इस तरह इस ग्रन्थ में भी दोनों नयों 
का समन्वय देखा जा सकता है। 


भाचाय कुन्दकुन्द के प्रन्थों में निशचय-व्यवहार का सम/बय ७ 


(६) हावश्ानुप्रेक्षा--- 

इसका प्रारम्भ सिद्धों और चौबीस तीथंद्ूरों के 
तमस्कार से होता है।' अन्तिम से पूर्वबर्ती दो गाथाओं 
(८६ ६०) में अंनुप्रेक्षाओं का माहात्म्ण बतलाक़र उनके 
चिस्तन से मोक्ष गये पुरुषों को बारम्थार नमस्कार किया 
गया है। अन्तिम गाथा कून्दकुन्दाचारय्य के ग्रन्थों के मर्मश 
किसी अन्य विद्वान्‌ के द्वारा जोड़ी गई जान पड़ती है 
क्योंकि वहा ज भणियं कुन्दकुन्दमुणिणाहे” वाक्य का प्रयोग 
किया गया है जबकि पंचास्तिकाय की अन्तिम गाथा में 
“मया भणिय” का प्रयोग किया गया है।' द्वादशालुप्रेक्षा 
की पूरी अन्तिम गाथा इस प्रकार है-- 

हृदि णिच्छपव्वहारं ज॑ भणियं कुन्दकुन्दमुणिणाहे। 
जो भावद सुद्धमणों सो पावई परमणिव्वाण !।६!॥ 

इस गाया मे ग्रन्थकार के निश्चथ-व्यवहार के समन्वय 
को स्पष्ट दाब्दो में कहा गया है। “सुद्धमणो” शब्द से 
यहा एकान्‍्त आग्रह रहित वीतराग हृदय का सकेत किया 
गया है । 
(७) भक्षित संपग्रहू-- 

यह पूर्णतः भक्तिग्रन्थ होने पै श्रादि से अन्त तक व्यव- 
हारनयाश्ित है । जैसे--'तित्थयरा मे पमीवनन्‍्तु,, आरो- 
ग्गगाणलाहं दितु समाहि च मे बोधि', सिद्धार्सतिद्ठ मम 
दिसतु", दुक्खखय दितु' मगलमत्यु में णिच्च, णिव्वाणस्स 
हु लद्घो तुम्ह पसाएण, एयाण णमुक्कारा भवे भवे मम 
सुह दितु इत्यादि ।” 

ये कथन कवेक्षामेद से सिद्धान्तविपरीत नही है । बाह्य 
रूप से देखने पर लगता है कि पूर्ण शुद्ध तिश्चयतय का 
प्रतिषादन करने वाले आचार्थ कुन्दकुन्द ईएवं रकतृं त्व- 
बाचक व्यवरहा रप रक वाक्योंका प्रयोग कैते कर सकते है परतु 
निश्चय और व्यवहार के समन्वय के इच्छुक आचाये के ये 
प्रयोग अनुपपस्त नहीं है। क्योकि तटस्थ निम्ित्तकारणो 
को भक्तिवश यहा सक्रियनिमित्त कारणों के रू। में कहा 
गया है जो 'स्थात्‌” पद के प्रयोग से असगत नहीं है । 

इस प्रकार ग्रन्थकार के सी ग्रन्थों के आलोकन से 
सिद्ध होता है कि उन्हें उभयनयों का समन्त्रय है । अभीष्ट 
है जो जिनमत के अनुकूल है । इसीलिए वे शुद्ध निश्वय- 
नथ से घिद्धादि के प्रति व्यावहारिक भक्तिभाव का निषेध 


करते हुए भी प्रत्येक ग्रन्थ के प्रारम्भ में, कहीं-कहीं मंध्य 
और अन्त में भी सिद्धार्दि के प्रति नमस्कार रूप भर्षित 
को प्रदर्शित करते हैं। भर सगम्रह पूर्णत: मक्ति का 
पिटारा है। इसी प्रकार मात्र बाह्यलिस का निषेध करेंके 
भी उसका न केवल प्रतिपादन ही करते है अपितु स्वयं भी 
भावलिड्ग के साथ बाह्यलिडग को भी धा'ण करते है। 
शुद्ध निश्चय नय से ससारो और मुक्त आत्माओं को 
नियमसार मे जन्म जरादिरहित, सम्यक्त्वादि आठ गुणों 
से अलकृत, अतीन्द्रिय, निमंतल विशुद्ध और सिद्धस्वभावी 
कहर है ।” परन्तु क्या अपेक्षाभेद से इतना जानने मात्र से 
संसारी और मुक्त सवेधा समान हो जायेगे। ऐसा होने 
पर मुक्ति के लिए प्रथत्न हितोपदेशादि सब व्यथ हो 
जायेगे । किठ्च वही परद्रव्प को डेय और भ्व को उपादेय 
कहा है ।* क्या निश्चयनय से हयोपादेव भाव बन सकता 
है ? कमी नहीं सम्भव है। यह हेयोप।देय भाव व्पवह।र- 
नग्न से हो सम्भव है। अ्रत ग्रन्थकार के किसी एक कथन 
को उपादय मानना एकान्तवाद का स्वीकार करना है जो 
स्यद्वादसिद्धान्त से मिथ्या है। जब तक समग्र दृष्टि से 
चिन्तन नही करेंगे तब तक ग्रन्थकार के काल का सही 
मृुल्थाकन नही हो सकेगा। ग्रन्थकार ने किन परिस्थितियों 
में किनके लिए निश्चय नय का उपदेश दिया है, यह ध्यान 
देने योग्य है| व्यवहार (अभृताथं) को सर्वेधा हेय उन्होंने 
कभी नही कहा अपितु उसे हो पकडकर बेठ जाने अथवा 
उसकी श्रोट मे जीविका चलाने का निषेध किया है ।"* 
आचाय॑ ने स्वयं समपसार के कतुूं कर्माधकार के अन्त में 
दोनो नयो से अ!तक्रान्त समबसार है, किसी नपाश्रित नहीं 
कहकर सारभूत अपने समस्वयवादी दृष्टिकोण को स्पष्ट 
शब्दों में कहा है | जै से-- 
जीवे कम्म बढ्ध पुटठ चेदि ववहारणयभणिद । 
सुद्वणयस्स दु जीवे अबद्धपुटुठ हृवई कम्म ॥६४६॥ 
कम्म बद्धमबद्ध जीवे एव तु जाण णथ्रपक्‍्ख । 
पकक्‍्ख।तिक्‍्कतो पुण भण्णदि जो सो समयसारो ॥१४२ 
सम्मद्दसणणाण एद लहृदित्ति णवरि ववदेस | 
सव्वणयपक्ख रहिदा भणिदों जो सो समयसारो ॥१४४ 
मर्थात्‌ व्यवहार नय से जीव में कर्म बद्ध स्पृष्ठ है 
परन्तु निश्वयतय से अबद्ध स्पृष्ठ है। “जीव मे कर्म बच्चे 
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हैं अथवा नही बंधे हैं” ऐता कथन नय पक्ष है परन्तु जो 
इससे बूर (पक्षातिक्रान्त) है वही समयसार है । जो शुद्ध 
आत्मा से प्रतिबद्ध है, दोनों नथो के कथन को केवल जानता 
हैं, किसी भी नयपक्ष को ग्रहण नहीं करता है, वही पक्षा- 
तिक्रान्त है। जी सभी नः्पक्षों मे *डित है वही सलप्यसार 


अनेकान्त हक, 


है। यहे' संमयसार ही सम्यग्दर्शन, सम्यग्ज्ञान और (सम्पर्क- 
चारित्र) इस नाम को प्राप्त होता है। 

इस तरह आचार कुन्दकुन्द के दशन में निश्चय व्यव- 
हार का समन्वय देखा जाता है जो जैन दर्शन के अनुकूल 
और युक्तिसगत है | --काशी हिन्दू विश्वविद्यालय 








१. पंचास्तिकाय -- 
है (क) प्रथम श्रुतस्कन्ध मे - 
इंदसदवंदिययाण तिहुअणहृदमधुर ।वशदवककाण। 
अतातीदगुणाण णमो जिणाण जिद्‌मयाण .। पचा. १ 
समणमुटुस्णदमट्ठ जुदुग्गदिनवारण सणिव्याण | 
एसहणमिय सिरसा समथमिम सुः ह वोच्छामि। पचा।. २ 
(ख़) द्वितीय श्रुतस्कन्ध मे -- 
अभिवदिऊण सिरसा अपुण्ब्भवकारण महात्रीर। 
तेसि पयत्थभंग मग्ग मोक्वस्स वोच्छ।मि ॥ पचा. 
२. एवपवयणसार पच त्यथमगह वियाणि ॥ | 
जो मुयदि रागदोसे थो गाहुदि दुकखप रभोक्ख | प.१०३ 
मुणिऊण एतदट्ठ तदणुगमणुज्झदो णिहृदमोहो । 
पसमियरागदह्ोसो हवदि हृदपरावरों जीवो ॥ पचा, १०४ 
पंचा, १०७, १६० ४. पंचा, १६१-१६१ 
पंचा, १६६, १६८, १७०-१७१ 
पचा. १६६ ७. पचा. १६६ (वही) 
मग्गप्यभभावणट्ठ पवयणमभत्तिप्पचोदिदेण मया । 
भणिय पवयणसारं पंचत्यियसंगह सुत्त ॥ पंचा, १७३ 
२. समयसार-- 
१. समयसार गाथा २ 
२. बंदित्त सत्वसिद्धे घुवमचलमणोवम गई पत्ते । 
वोच्छामि समयपाहुडमिणमो सुयकेवली भणिय ॥ सम. १ 
समय० ३-४ 
४. त॑ एयत्तविदृत्त दाएह अप्पणो सविहवेण । 
जदि दाएज्ज पमाणं चुक्किज्ज छल ण घेतव्व ।। समय, ५ 
५. बवहारेणुवदिस्सई णणिस्स चरित्तदसण णाएणं । 
णवि णाण ण चरित्त ण दंस्ण जाणगो सुद्धो । समय, ७ 
६, जह ण वि सक्‍कमणज्जो अणज्जभास विणा उ गाहेउ । 
तह ववहारेण बिणा प्रमत्थुवएसणमसकक ।। समय, ८ 
तथा देखिए, वही गाथा ६-१० 


ल्‍्०ध्‌ 


डी ७१ ्द न्क 


जि 


सन्दर्भ-सुच्ी 


७ वहा राध्मूयत्यों भूयत्यों देसिदो उ सुद्धणओो । 
भूयत्यभस्सिदों खलु सम्पाइट्री हवई जीवो ॥ समय. ११ 

८. सुद्धी सुद्धादेनों णायव्वो परमभावदरिसीहि। 
वण्हारदसिदपुण जे दु अपरमेद्धिदा भावे।। समय, १२ 

६. समगमार गाथा १२ (टीका) 

१०. पाखडीलिगेषु वा गिहलिंगेसु वा बहुप्पयारेसुं। 
कुव्वति जे ममत्त तेहि ण णाय समपसार ॥ समय. ४१३ 

१. वब्रहारिओं पुणणओ दोण्णिवि लिगारि। भणई मोक्‍्खपहे 

णिच्छपणओ ण इच्छइ मोक्खपढी सब्त॒लिगाणि ।। ४१४ 

१२ तम्हा उ जो विसुद्धो चेवा भो णे 4 गिण्हए किचि । 
णेत्रविमुचई किचिवि जीवाजीवाण दव्वाण ॥ प_मय, ४०७ 

१३ जो समयपाहुडमिण पठिदुण अत्थतच्बदो णाउ। 
अत्थेठाही चेवा सो होही उत्तम सोक्‍्ख ॥॥ समय, ४१५४ 


(३) प्रवचनसार-- 
१. प्रवचनरा'र गाथा २०१ 


२, प्रवचनमार गाथा २५४ जयसे वा च। ये टीका 


(४) नियमसा र--- 
१. णियमेरा य जं कज्जं तण्णिपम णाणदत्॒षणचरित्त 


विव रीयपरिह सत्थ भणिद खलु सारमिदि वयण ॥ निय, ४ 
२. नियम० गाया २, ४ 
३ निश्रम० गाथा १८४, १५६ (देखे नियम० टि. ६, ७ 
४८ नियम० गाथा ? 
५. सम्मत्तगाणच रण जो भत्ति कुणइ सावगो समणो । 
तस्स दु णिव्वुदिभत्ती होदित्ति जिणेहि पण्णत्त ॥ नि० १३४ 
मोक्खगयपुरिस।ण गुणमेंदं जाणिकाए तेति पि। 
जो कुणदि परमभत्ति ववह्वारणवेण परिकहिय॥ नि० १३५ 
६. णियम णियमस्स फल णि दिट्ठ पवयणरस्स भत्तीए। 
पुष्व्रावर विरोधी जदि अवणीय पुरयतु समयण्हा ॥ १८४ 
७. ईसाभावेण पुणों केई णिदति सुंदरं मग्गं । 
तेप्ि ववण सोच्च।$भत्ति मा कुणह जिशमगो ॥ नि,१ ८५ 
(शेष पृ० १० पर) 


एक नया मिथ्यात्व--अकिचित्कर' 


जिन-शासन में मिथ्यादर्शन को संसार (बंध) का मूल श्रोर सम्यर्वर्शन को मुक्ति (निवृत्ति) का मुल कहा 
है । सम्यर्दर्शन का निशचयलक्षण स्वात्मानुभुति और भिथ्यादर्शन का लक्षण पर-रूपपने को स्व-रूपपने रूप श्रनभुति 
है । कहा भी है-- शुद्धनिश्चयनयेनंक एवं शुद्धात्मा प्रद्योतते प्रकाशते प्रतीयते श्रनुभुयत इति | या चानुभूति प्रतीति 
शुद्धात्मोपलब्धि: सा चेव निउचयसम्पक्त्वसिति ।”--समयसार १३ (जयसेन टीका) । 

उक्त श्रात्मानुभूतिरूप सम्यग्वशंन नियमत: कमंनिजंरा का कर्ता श्रौर परानुभूतिरूप मिथ्यावशंन नियमत: 
कर्म बन्ध का कर्ता होता है। इसके श्रतिरिक्‍त बाह्मरूप में तत्वादि का सच्चा भ्रद्धान करना या मिथ्या भ्रद्धान करता 
जैसे सम्यग्दर्शन श्रौर मिथ्यादर्शन के बाह्मा-व्यवहार लक्षणों के माध्यम तो निर्जरा या बन्ध में निमित्त मात्र हैं-- 
कर्ता नहीं । यवि कोई व्यक्ति निश्चयलक्षणों को तिरस्कृत कर, निमित्तरूप व्यवहार लक्षणों मात्र के श्राधार पर यह 
कहे कि सम्यग्दर्गान या सिथ्यादर्शन का विषय भद्धा मात्र है श्लोर उनसे निर्जरा या बंध नहीं होता, तो वह लोगों को 
भरमाने वाला है और निमित्त को कर्ता मानने का दोषी है । जंसा कि “अकिचित्कर” पुस्तक में किया गया है ! 
इसमें कर्तारूप श्रनुभूति जंसे लक्षणों को तिर॒स्कृत कर--व्यवहार लक्षणों (जो निमित्त मात्र होते है) के श्राघार पर 
मिथ्यात्व को बन्ध में अकिचित्कर सिद्ध करने की कोशिश की गई है जो सर्वया ही मिथ्या है । क्योंकि बंध के सभी 
साधनों के मूल में प्रनुभुति हो है श्रौर श्रविरति कषायादि के होने में भी श्रनुभूति ही मूल कारण है। 

“सिथ्यात्व बंध का कारण नहों है”' यह चर्चा श्रखबारों में बरसों से चल रही है इस विषय की “पश्रक्तिच्ि- 
त्कर” पुस्तक हमारी वृष्टि में श्रभो आई है जो जनता को भरमाने वाली ओर प्रकारान्तर से निवृत्ति के विरोधी 
कुवेब-कुदेवियों के भ्रद्धालु बनने का सार्ग-प्रशस्त कराने वालो है। यत:--जब सिथ्यात्व से बन्ध नहीं होता तो इस 
मिथ्यात्व को क्‍यों छोड़ा जाय; श्रादि । पुस्तक के विरोध में हमें मनीषियों के लेख मिले हैं । कुछ लेख प्रकाशित कर 
रहे है । पाठक बिचारें श्रौर इस नए मिश्यात्व से बचें । “-सम्पादक 


मिथ्यात्व ही द्रव्यकमंबन्ध का मूल कारण है 


मिथ्पात्व को द्रव्यकमंबन्ध का कारण नहीं कहना 
द्रव्यकर्मबन्ध की प्रक्रिया को नहीं समझने का फल है। 
इस कारण जहाँ भी द्रव्यकमंबध कारण कहो या आख़व 
कहो इनका विवेचन किया है वहाँ आचाये कुन्दकुन्द आदि 
आचार्यों ने द्रव्यकमंबन्धके होने में मिध्यात्व को प्रथम 
स्थान दिया है | 

यह जीव अन्य भोगोपभोग आदि सामग्री में 'मैं' और 
'मेरापन' कर युक्त होता है तो वह मिथ्यात्व के सद्भाब में 
ही युक्त होता है । मिथ्यात्व का अभाव होने पर संसार 
को मर्थादा बन जाती है। इसलिए परवस्तु में एकत्व बुद्धि 
करने का मूल कारण मिथ्यात्व ही है । वह संसार की जड़ 
है। उसके सदख्भाव में अविरति और कषाय आदि अपना 
काम विशेषरूप से करती है, उसके बिना नहीं । देखो 
द्रष्य कर्मों का उत्कृष्ट स्थिति बन्ध और अशुभप्रकृतियों का 
उत्कृष्ट अनुभाग बन्ध तीत्र मिथ्यात्व के बिना केवल तीत्र 


£। श्रो पं० फूलचन्द्र सिद्धान्तशास्त्री, हस्तिनापुर 

कंषाय से नही हो सकता | इसीलिए आचार्यों ने मूल सूत्रों 
की रचना में मिथ्यात्व प्रमुख रक्‍्खा है । मिथ्यात्व गुण- 
स्थान में उत्कृष्ट स्थिति (तीन आयुओं के बिना) बन्ध 
और अशुभप्रकृतियों का उत्कृष्ट अनुभागबन्ध मिथ्यात्व 
गुणस्थान में ही कहा है, अन्य गुणस्थानों में नही । 

यह सोचना कि मिथ्यात्व अधिकरण तो है, कर्ता नही 
बिल्कुल बाहियात है | हमने कहीं लिखा है तो विवक्षा से 
ही लिखा है । खुद्दा बन्ध में एकेन्द्रिय जीव वन्धक हैं आदि 
सूत्रों में 'जो बन्धा' “बंघा' आया है उसका अर्थ 'बन्धक! 
हीनता किया है, क्‍योंकि ये दोनों शब्द 'कर्ता! कारक के 
श्रथे में ही निव्पन्न हुए है। इसलिए बन्ध के कर्ता है ऐसा 
वहाँ समझना चाहिए । जैसे उपादान में सदभूत व्यवहार- 
नय से छहो कारक घटित हो जाते हैं, वैसे ही अविनाभावी 
निमित्त कारणों में असद्भूत व्यवहारनय से छहों कारक 
घटित हो जाते हैं, इसमें अआगम से कोई ब।घ। नही आती। 


१०, वर्ष ४१, कि० ह 


निमित दो प्रकार के होते हैं एक कम तिमित्त और दूसरे 
नोकम निभित्त । जैसे कर्मनिमित्त मिथ्यात्व आदि नियत 
हैं बसे नोकर्म निमित्त नियत नहीं होते । ये कहीं कोई 
निमित्त हो जाता है श्रौर कही कोई | मिथ्यात्व आदि का 
कर्मतिमित्तों मे अन्तर्भाव होता है । 

यद्यपि त० सू० के छठे अध्याय में ज्ञानावरणादि के 
आखब के भेदों का विवेचन क्या है पर वारीकी से देखने 
पर वे सब मिथ्यात्व आदि अन्तभृत हो जाते हैं । 

प्रथम गुणस्थान में जो मिथ्यात्व, नपुंसक वेद आदि 
१६ प्रकृतियों का बन्ध होता है उसका मूल कारण मिथ्या- 
त्व ही है। मिथ्यात्व के साथ अविरति, प्रमाद, कषाय 
अर योग तो होते ही हैं, मिथ्यात्व बिना वे हों तो भी इन 
१६ प्रकृतियों का बन्ध अन्य से नहीं होगा, यह आगम 
स्वीकार करता है। पर मिथ्यात्व में बंधने वाली जो 
प्रकृतियाँ है उसका कारण भी मिथ्यात्व भी है, क्योकि 
उनका जो कि उत्कृष्ट स्थिति बंध होता है। वह तीत्र 
मिथ्यात्व के सद्भाव में ही होता है तीन आयुओं 
को अपवाद इसलिए रख दिया हैं कि उनका उत्कृष्ट 
स्थितिबन्ध विशुद्धिवश ही होता है। फिर भी तियंचायु 
का उत्कृष्ट स्थितिबन्ध मिथ्यात्व में ही होगा । मनुष्यायु 
भी उसी प्रकार प्रकृति है। देवायु का उत्कृष्ट स्थितिबन्ध 
सयमी के अवश्य होगा, यहां इतना विशेष जानना । 

अकिचित्कर पुस्तक में जो अनन्तानुबन्धी मे “अनुबंध' 
का अथ किया है वह पुराने आचार ओर विद्वानों ने वैसा 
अर्थ नही किया। केवल हमें श्रकिचित्कर पुस्तक में ही 
पढ़ने को मिला । अनन्त भवों तक जितके यथासम्भव 





इ्रनेकान्त 


उदय को परम्परा चलती रहे वे अनन्तानुबन्धी क्रोध, मान, 
माया लौर लोभ प्रकृतियां हैं। इनसे यह जीव अनन्त भबों 
तक परिभ्रमण की सामर्थ्य प्राप्त करता है। अनुतन्ध शब्द 
अनन्त भवों तक की संसार में परिभ्रमण की सूचना देता 
है यह उसका तात्पयं हैं। 

अकिचित्कर पुस्तक में अनन्तानुबन्धी की विसयोजना 
करने घाले का मिथ्यात्व मे आने पर एक आवलि काल 
तक पअ॑नन्तानुबन्धी का उदय नहीं रहता इसे गोलमाल 
कर दिया गया है। जबकि संक्रमावलि हो या बन्धावलि, 
एक आवलि काल तक उनके उदय न होने का नियम है 
यह षट्खण्डागरम में तो स्वीकोर किया ही है, कषायप्राभूत में 
भो इस नियम को स्वीकार न कर अन्य प्रकृतियों मे स्वी- 
कार किया गया है। केवल अनस्तानुबंधी के लिए इस नियम 
को नही स्वीकार किया गया है। कषायप्राभुत मे बदलाया 
है कि अनन्तानुबन्धी की विस्ंयोजना करने वाला जीव जब 
सासादन गुणस्थान में अता है तो अन्य कषायों का उससे 
संक्रम होकर उसी समय सा|सादन गुण के कारण अनस्तानु- 
बन्धी का अपकर्षण होकर उदय हो जाता है। यहाँ जो 
प्रस्पराश्रय दोष आता है उसकी अवगणना की गई है। 

इस प्रकार हम देखते है कि अकिचित्कर पुस्तक से 
मिथ्यात्व बन्ध के कारणों में मुख्य होकर, उसे गौण कर 
दिया गया है और कषायो को आगे कर दिया गया है । 
जबकि कषायों की सता मिथ्यात्व को स्वीकार करने पर 
ही बनती है, भनन्‍्यथा नहीं । विस्तृत पुस्तक सप्रमाण हम 
लिख रहे हैं उससे बातें स्पष्ट हो जायेगो, जिनागम क्‍या 
है वह समझ मे आ ज,यगा । (१0) 
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णिय्भावणाणिमित्तं मए कद णियमसारणामसुदं । 
ण०चचा जिनोवदेसं पुव्वावरदोसणिम्मुक्क ॥ नियम. १८६ 
(५) श्रष्टपाहुड-- 
१. दर्शनपाहुड गाथा १, २ २. शीलपाहुड गाथा २ 
३. धम्मेण होइ लिगं ण लिगमेत्तेण घम्मसपत्ती । 
जाणेहि भावधम्म॑ कि ते लिगेण कायव्यों ॥ लिगपा २ 
जो पावमोहिदमदी लिंग घेत्तूण जिणवरिंदाण । 
उवहसइ लिगि भाव लिग॑ णप्तेदि लिगीण ॥ लिगपा० ३ 
(६) द्वएदशानुप्र क्षा (बारसणुपेक्खा)-- 
१. द्वादशानुप्रेज्षा गाथा १३ ३२. पंचास्ति० गाथा १७३ 


(७) भक्षितसंप्रह-- 
३. तीथकर भक्त ६ ४. तीथंकर भक्ति ७ 
4; ८ ६. योगिभक्ति २३ 

७, आचाये भक्ति १ एद. प्राचा० ७ ६, पंचगुरुसक्ति ७ 

१०. जारिसया सिचेप्पा मत्रमह्लिय जीव तारिसा होति। 
जरमरणजम्ममुका अट्ठगुणा लकिया जेण ॥| नियम. ४७ 
असरीररा अविणासा अभिदिया णिम्मला विसुद्धप्प. । 
जह लोयग्गे सिद्धा तह जीव ससिदी णेपा।॥। निय ० ४८ 
एदे सव्बे भावा ववहारणय पडुच्च भरिदा हु। 
सब्वे सिद्धसहावा सुद्धणया ससदी जीवा ॥ नियम, ४९% 
११. नियमसार गाया ५० 

१२. देखें लिगपाहुड, भ्रष्टपाहुड टिप्पण न० हे 


मिथ्यात्व का बदला रूप---अकिंचित्कर' 


ऐसे मिथ्याद्ग ज्ञान चरण, वश प्रमत भरत दुख जनम मरण, 
ताते इनको तजिए सुजान, सुन तिन संक्षेप कहूँ बखान॥ 


प० दोलतरामजी कहते हैं कि मिथ्यादर्शन (मिथ्यात्व) 
मिथ्याज्ञान तथा मिथ्थाचारित्र के आधीन होकर यह जीव 
चारों गतियो मे श्रमण करता है और जनम -मरण आदि 
के दुःख सहता है। इसके अतिरिक्त समन्‍्तभद्राचार्य कहते 
है कि तीनो कालो तथा तीनों लोकों मे सम्यक्त्व के समान 
कल्याणकारी तथा मिथ्यात्व के समान अकल्याणकारी 
अन्य नही है। जिसका समर्थन चारो अनुयोगो के समस्त 
शास्त्र करत है। उस मिथ्यात्व को बंध का कारणन 
मानता जितागम के शअ्रतिकूल होगा, जबकि मोक्ष शास्त्र 
को बध भधिकार में मिथ्यात्व, अविरति, प्रमाद, कषाय 
तथा योग ये पाँच प्रत्यय स्पष्ट रूप से बताये है जिनमे 
मूल बध का कारण मिथ्यात्व है। जब तक मिथ्यात्व का 
अभाव नही होगा ससार का अन्त नहीं हो सकता । 
इसीलिए मिथ्यात्व को आगम मे अनन्त कहा है और 
इसके जाने # पश्चात ससार का अन्त अवश्य होगा। 
अर्थात्‌ अर्धपुदुगल परावतंन मात्र काल रह जाता है ऐसा 
नियम है। इस मिथ्यात्व के अभाव के विना बाकी चारों 
वध्च के प्रत्ययों का अभाव होना असम्भव है जैसे जड़ के 
सूस्ते बिना पत्तों को काटने से (सूखने से) वुक्ष नहीं सूख 
सकता तथा मिथ्यात्व आदि १६ प्रकृतियां प्रथम मिथ्यात्व 
गुणस्थान में ही बंधती है | प्रथम परुणस्थान के अन्त समय 
में इनकी बंध व्युज््ित्ति हो जाती है अर्थात्‌ आगे के गुण- 
स्थानों मे इनका बध नहीं होता (ग्रोमट्ड्सार कर्मकाण्ड 
बधादियत्र) तथ। मिथ्यात्व को बध करने वाली मिथ्यात्व 
प्रकृति को न मान कर अनन्तानुबधी कषायो को मिथ्या- 
त्व के बंध का कारण सानना आगम सम्मत नहीं है। 
क्योकि सासादन गुणस्थात सें अनन्तानुबंधी का उदय ६ 
आवली और कम से कम एक समय रहता है। उस समय 
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मिथ्यात्व आदि १६ प्रकृतियों का बध नहीं होता इसी- 
लिए अनन्त/नुबंधी को भिथ्यात्व के बंध का कारण मानता 
ठीक नही है क्योंकि जिसके साथ अन्वय और व्यतिरेक 
दोनों होते हैं वही कारण न्याय्य तथा आगम अनुकल है । 
आगमभ में कर्मों की १२० प्रक्ृतियों के बंध के कारण इस 
प्रकार बताये हैं--१६ प्रकृतियों के बंध का कारण मिथ्या- 
त्व, २४ प्रकृतियों के बंध कारण अनन्तानुबंधी कषायोदय 
जनित अविरति है जिसका अनुबंध भिशथ्यात्व का साथ देने 
का है तथा मिथ्यात्व अनन्त है। इसी से इसको अनन्ता- 
नुबंधी कहते है । १० प्रकृतियों के बंध का कारण अप्रत्या- 
ख्यान--वर्णी कषायोदय जनित अविरति, ४४ प्रकृतियों के 
बंध का कारण प्रत्याख्यानवरण कषायोदयजनित अविरत्ति 
६ प्रकृतियों के बंध का कारण प्रमाद, ५८ प्रकृतियों के 
बंध का कारण संज्वलन कंषाय तथा एक सातावेदनीय 
के बंध का कारण योग । इस प्रकार १२० प्रक्ृतियों के 
कारण अलग-अलग बताए हैं। बाकी २८ प्रकृ तया इनमे 
ही गर्भित हैं। फिर भी मिथ्यात्व जो कि इस सब कारणों 
का भूल है उसको अकिचित्कर कहना तथा अनम्तानुबधी 
को उसके बघ का कारण कहना ऐसा है जेसे कोई कहे 
कि दो और दो चार नही होते । क्योकि मोक्ष शास्त्र के 
आठवें अध्याय के दूसरे सूत्र में बंध के कारण न बता कर 
बघ का लक्षण बताया है, उसके आधार पर भिथ्यात्व के बंध 
का कारण अनतानुबधी कषाय को मानना उचित नही बैठता 
क्योकि अनन्तानुबधी वहू कषाय है जिसका अनुबंध अनन्त 
मिथ्यात्व के साथ देने का है। उस कषाय को अनन्तानु- 
बधी कषाय कहते है । बघ तथा अनुबंध की परिभाषा 
स० घि० ८-७-११ में इस प्रकार की है--बध शब्द कारण 
साध्य है ऐसी विवक्षा मे मिथ्यात्व आदि पाँचों प्रत्यय बध 
के कारण हैं और अनुबंध: स्यात प्रवुतस्य अनुवतेने 
प्रवृत्त के पश्चात्‌ अनुसरण करने वाला । इससे यह स्पष्ट 
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होता है कि प्रथम गुणस्थान में मिथ्यात्व के उदय के 
पश्चात्‌ ही अनस्तानुबंधी का उदय आता है और अन्तराल 
में मिथ्यात्व का बध होता ही है क्योकि भिध्यात्व का उदय 
आ गया औौर उदय भाना बध का कारण है और उस 
बधघ का कारण भिथ्यात्व के अतिरिक्त अन्य हो नही 
सकता । यदि अनन्तानुबंधी मिथ्यात्व के बंध का कारण है 
तो सासादत मे भी बंध होना चाहिए तथा ग्रिरते समय 
मिथ्यात्व के उदय आने पर पहले ग्रुणस्थान में अ्रनस्तानु- 
बंधी के अभाव में मिथ्यात्व का बंध नहीं होना चाहिए, 
किन्तु बध होता है। इससे स्पष्ट है कि मिथ्यात्व के बध 
का कारण मिथ्यात्व ही है। हाँ, अनन्तानुबधी मिथ्यात्व 
का साथ देती है। साथ देने मात्र से इसको बध का कारण 
नहीं कहा जा सकता तथा अनन्तानुबधी को मिथ्यात्व के 
बध का कारण आगम में कही भी नहीं कहा है ओर 
दो सो बयालीस (२४२) उद्धरण जो अश्रकिचित्कर पुस्तक 
मे दिए है उनमे भी कोई ऐसी पक्ति स्पष्ट देखने मे नही 
आई है कि अनन्तानुबधी मिथ्यात्व के बध का कारण है । 
बध्च का लक्षण “कम्माणं सम्बन्धो बधो” ऐसा गोम्मटसार 
करमंकाण्ड की ४३८वीं गाथा में किया है। जिसका अर्थ 
कर्मों के आत्मा के साथ सम्बन्ध होना बध है और ज॑न 
सिद्धान्त प्रवेशिका मे अनेक वस्तुओं के सम्बन्ध विशेष को 
बध कहा है तथा तत्त्वार्थ सूत्र के आठवें अध्याय के पहले 
सूत्र मे बध के जो पाँच कारण बतलाए है वो इस प्रकार 
है--£. भिथ्यात्व, २. अविरति, ३. प्रमाद, ४. कषाय 
तथा ५. योग । ये पाँचो कारण एक दूसरे की अपेक्षा 
रखते है। भर्थात्‌ मिथ्यात्व के कारण से अविरति होती 
है ॥ उस अविरति का कारण अनन्तानुबंधी, अप्रत्याख्याना- 
वर्गी, प्रत्याख्यानावर्णी के उदय से होती है । इस अविरति 
के उदय से ३९ उनतालीस प्रक्ृतियों का बच्च होता है । 
प्रमाद के योग से छ: प्रकृतियों का बंध होता है। संज्वलन 
कषाय से ५८ अट्टवावन प्रकृतियों का वध होता है तथा 
योग से एक सातावेदतीय मात्र का बंध होता है । ऐसी 
बध व्यवस्था तो आग्रम में देखने में आती है । हाँ, मोक्ष- 
शास्त्र के आठवे अध्याय के दूसरे सूत्र मे जो कहा है बह 
चारो प्रकार के बध के लक्षण को अपेक्षा कहा है । क्योकि 
उन कर्मबधों को चार अवस्थाएँ---६, प्रकृति, २. प्रदेश, 
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है. स्थिति और ४, अनुभाग हैं । इन चारों अवस्थाओं कौ 
दृष्टि में रखते हुए उम्रा स्वाभी महाराज ने कहा है-- 
“सकषायत्वाज्जीव: कमंणो योग्यान्‌ पुदुगलानादत्ते 
सःबन्ध: ।” अर्थ---कषाय सहित जीब के द्वारा कर्म होने 
योग्य पुदूगल परमाणुओ का ग्रहण बंध है । वास्तव मे बध 
योग से ही होता है। और योग आत्मा के प्रदेशों की 
सकंपता को कहते है। बाकी चार प्रत्यय मिथ्यात्व, अवि- 
रति, प्रमाद और कषाय ये योग के कारण है । इसलिए 
पाँचों को ही बंध का कारण कहा है। इन पांचों का अभाव 
भी इसी क्रम से होता है, और उस अभाव के साथ-साथ 
बधते वाली प्रकृतियों का अभाव भी होता जाता है । 
संसार मे भ्रमण करने का कारण मिथ्यात्व होने पर भी 
मिथ्यात्व को अकिचित्कर कहना आगम विसगत है। भले 
ही आचाये महाराज ने अपने भाषण मे कहा हो लेकिन 
पुस्तक के छपवाने का आदेश नहीं दिया होगा। क्योंकि 
पुस्तक के छपने से ये स्थायी विध।न हो गया कि मिध्यात्व 
कुछ नही है--अकिचित्कर' है। लोग पहले ही मिथ्यात्व 
के वशीभूत होकर पद्मावती आदि देव-देवियों से वरदान 
मागते है और उनसे अपने कार्यों की सिद्धि होना मानते 
है । तथा तीथें क्षेत्रो मे जाकर भी छत्र चढ़ाकर वरदान 
माँपते है कि यदि मेरे पुत्र हो जाये, धन की प्राप्ति हो 
जाये और मुकदमा जीत जाऊँ ऐसी भावनाएं करते है 
तथा भनन्‍्य देवी-देवताओं की उपासना में लग हुए है। इस 
पुस्तक के पढ़ने से लाभ तो कुछ नजर नहीं आता, किन्तु 
लोगो की प्रवृत्ति मिथ्यात्व मे बढ़ जायेगी ऐसी सम्भावना 
न्तजर आती है । इसी लिए ऐसा दुष्प्रचार नही होना चाहिए । 

अ्रकिचित्कर पुस्तक से पृष्ठ १६ पर लिखा है कि 
यदि मिथ्यात्व के स्थान पर अनन्तानुबंधी को रख देते है 
तो प्रथम और द्वितीय गुणस्थान का अन्तर समाप्त हो 
जाता। पर, ऐसा नही है क्योंकि आगम में कहा है 
मिथ्यात्व के उदय से अदेव में देव बुद्धि, अतत्त्व में तत्त्व 
बुद्धि, अधर्म में धर्म बुद्धि इत्यादि विपरीताभिनिवेश रूप 
जीव के परिणाम होते हैं। शोर अनन्तानुबधी आत्मा के 
सम्यकक्‍त्व और स्वरूपाचरण चारित्र का घात करती है। 
जिसको सासादन ग्रुणस्थान कहते है। उसके पश्चात्‌ 

(शेष पृ० १६ प२) 


अकिचित्कर' पुस्तक आगम-विरुद्ध है 


यह सच है कि हम करणानुयोग मे मूढ़ हो, और हमें 
कुछ आता भी नहीं हो। शायद इप्ीलिर एक सज्जन 
बोले--पडित जो ! “मिथ्यात्व किचित्कर हैं या अकिचि- 
त्कर” इसे श्राप क्या जाने ? हमने कहा--आपका कहना 
ठीक है । भला जब करुणानुयोग के ज्ञाता भी इस विषय 
के प्रतिपादन मे अकिचित्कर और विपरीत श्रद्धा मे है, 
तो हमारी क्‍या विमात ? पर, इससे द्रव्यानुयोग को झूंठा 
तो नही माना जा सकता--जब द्रव्य ही न होगा तब 
करण होगा किसमे ? मूल तो द्रव्य को विषय करने वाला 
द्रव्यानुयोग ही है जो द्रव्यों के गुण-स्थान आदि की पूरी- 
पूरी जानकारी देना है। 

“मिथ्यात्व अकिचित्कर है” इस नई चर्चा को प्रकाश 
में आए कई वर्ष हो गए। तब इसके समर्थत ओर विरोध 
में उद्धट विद्वानों तक के कई लेख पढ़ने की मिलते रहे, 
पर निर्णय परक (दोनो पक्षों को स्वीकार्य) कोई लेख 
देखने में नहीं आया । बावजूद इस मतभेद के, फिर भी 
७४ पेजो की इकतर्फा पुस्तक छप गई। पुस्तक का नाम 
है-- 'अ्रकिचित्कर । 


प्रस्तुत पुस्तक 'ज्ञानोदय-प्रकाशन', जबलपुर की देन 
है और इसमे आज के ख्यातनामा पूज्य आचार्य विद्या- 
सागर जी महाराज की वर्तमान मान्यता में हुए उनके 
स्वय के प्रवचनों के प्रकाशन की बात है। निःसन्देह पुस्तक 
एक मान्य दिगबराचार्य सम्मत होने से श्रावक मुनियो के 
नियमित स्वाध्याय में शास्त्र को आसन्दी पर पढ़ी जायगी- 
कुछ लोगो की मान्यता भी बदलेगी । कुछ लोग सोचेंगे 
कि शायद यह एक प्रतिक्रिया है उस सान्यता को-- जिसमें 
मात्र सम्यग्दहंन प्राप्ति के लिए लोगों को प्ररित किया 
गया था और चारित्र को उपेक्षा कर दी गई थी । भआाचाये 
महाराज ने कषायादि को दुख की जननी बताकर 
/मिथ्यात्व अकिचित्कर' के बहाने सम्यग्द्शन को महिम को 


(_] पद्मचन्द्र शास्त्री, संपादक “अनेकान्त' 


लुप्त कर दिया । यद्यपि लोगों के चारित्र में गिरावट को 
देखते हुए महाराज का यह कदम ठीक है । वे कहते हैं-- 
''>थ्यात्व हटाओ" मिथ्यात्व हटाओ” कहने मात्र से 
वह हटने वाला नहीं । हमे हट ने के लिए कषायों को व 
>सको भी समझना होगा और उनसे बचने का भी प्रयास 
करता होगा ।7--अकिचित्कर पृ० ७छ८ ) पर, आगम की 
दृष्टि से “मिथ्यात्व अकिचित्कर है।” यह बिषय हमे रास 
नहीं आया । आचार्य श्री स्वय जान और मान रहे हैं कि 
भिथ्यात्व को बंध में श्रकिचित्कर मानने जैसी उनकी 


घोषणा से विपरीतता फैली है | उन्होने स्वयं कहा है-- 


“लोग कहते है महाराज, आप आठ-दस वर्षों से 
निरन्तर यह चर्चा कर रहे है, इससे आपको कया लाभ 
हुआ ? आपको जो भी लाभ हुआ हो सो ठोक है, लेकिन 
इतना श्रवश्य है कि लोगो में मिथ्यात्व के विषय का 
दुष्प्रचार अवश्य हुआ है, ऐसी मेरी धारणा है ?” 

--अकि चित्कर, पृष्ठ ७२. 
ऐसी स्थिति मे ओर जब विरोध मे लिखे गए लेखो का 
निराकरण जनता तक न पहुचा हो, पुस्तक प्रकाशको द्वारा 
इस विषय को शास्त्र की आसन्दी पर विराजमान हो 
सकने वाली पुस्तक रूप मे न गूंथकर केवल अखबारों तक 
ही सीमित रखना न्याय्य था ॥ यत:--अखबार शास्त्र की 
गद्दी पर नही पढ़े जाते। पुस्तक से लोग भ्रमित होंगे कि 
प्राचीन आचार्यों के वाक्य ठोक है या वर्तमान आचाय॑ श्री 
विद्यासागर मद्दाराज ? 

दूसरी बात, मिथ्यात्व को बंध मे अकिचित्कर मानने 
से पद्मावती आदि रागी देवी-देवताओं की महिमा पूजा 
को बढ़ावा मिलेगा । लोग कहेगं--जब भिध्यात्व बंध का 
कारण नद्दी है तो हम क्‍यों इस मिध्यात्व से रुकें ? हम तो 
इन्हें मात्र सांसारिक इष्ट-सिद्धि के लिए पूजते है, भादि । 


“कम्माण संबधो बंधो” ---कमंका० ४३८; जीवकरम- 


१४, वर्ष ४१, कि० ३ 


प्रदेशाइ्योन्यसंश्लेघी बंध//--रा० वा० १॥३।१४, से 
स्पष्ट है कि सबंध-संश्लेष होने का नाम बंध है; वह 
संश्लेष आत्मप्रदेशों से कार्माण क्गणाओ अथया कर्मों के 
'अण्णोण्णपवेसण” रूप है। ओर ऐसा सश्लेष जीव के प्रति 
प्रदेशबंध का ही है। शेष प्रकृति स्थिति और अनुभाग ये 
सभी तो कार्माण वर्गशाओ से सश्लिष्ट होते हैं--यात्री 
स्थिति और अनुभाग वर्माण कर्मों मे पड़ते हैं, भात्मा या 
आत्मप्रदेशो मे नही । झ्रत. कषायो की तीब्नता-मन्दता से 
कमेरूप वर्गणाओ मे पड़े स्थिति और अनुभाग को--मांत्र 
कर्म-प्रदेशां से बंधने के कारण (जीव के प्रति [96०८ बध 
नही होने पर भी) बन्ध कह दिया गया है। पर, इन्हे 
कर्म प्रदेशों के अभाव में अण्णोण्ण पवेसण” की परिभाषा 
मे सीधा नही घटाथा जा सकता। फलत:--प्रदशवबन्ध, 
जो कि मुख्य है उसे गोण कर, कार्माण वरगंणाओ में घटित 
होने वाली स्थिति और अनुभाग में हेतुभूत कषाय मात्र 
को जीव ओर कम सम्बन्धी जैसे (प्रदेश) बध में मुख्य 
कारण नही म।ना जा सकता | जब भी बध होगा योगो 
की ही मुख्यता हागी--'जोग्रापयडिपदेसा: और योग 
में यथास्थिति मिथ्यात्व भी कारण है। अतः हमे पूरे बंध 
प्रसंग मे आचार्यों के वाक्य “मिथ्यादर्शनाविरति प्रमाद- 
कषाययोगा: बन्धटेतव:', रूप में सभी को यथाथोग्य रीति 
से बंध में कारण मान लेना चाहिए। "तत्र भिथ्यादुष्टे: 
पंचापि समुदिता; वन्ध हेनव ****** 'तत्र च भिथ्यादशना- 
दिविकल्पा । प्रत्येक वन्धहेतुत्वभवगन्त5 !म्‌ । त०रा० वा[० 
८१३१, इसी राजव।तिक के ८।२।८ में बध के विषय में 
कहा गया है-- अतोभिध्यादशंनादया वेशात्‌ आरद््रीकृतस्था- 
त्मनः सर्वतो योगविशेषात्‌ तेषा सुक्षमक्षेत्रावग हितामू अवता- 
नंत पुद्गलारनां कभभागयौग्यानामविभागोपश्लेषो बन्ध 
इत्याख्यायते ।। फलत:--पाँचों हेतुओं मे (यथा प्रसंग) 
भिथ्यात्व को अकि| चलकर नहीं माना जा सकता । 
पूर्वांचार्य श्री विद्या्नन्द के मतानुसार तो (जिस 
कषाय को मिथ्यात्व के बंध मे कारण मान वर्तेमान आचार्य 
विद्यासागर जी मिथ्यात्व को बध के प्रति अकिचित्कर 
कह रहे हैं ।) उस कषाय में मूल कारसण भी भिश्यात्व हो 
हैं। विद्यानन्दि स्वामी कहते हैं---'तत्रभाववन्ध: क्रोधा- 
छात्मक:, तस्य हेतुमिध्यादर्शनभ्‌ ।*'*' सिश्याद्शन हेतु 


झनेकाम्त 


को भावबन्ध:“**““ न चैव्मेकेक्हेतुक एब बन्ध, पूर्वस्मिन- 
पूर्वस्मिन्नुत्त रस्योत्त रस्यबन्धहेतो: सख्भाभावात्‌'**” सिथ्या- 
दर्शन हेतुकश्च ।**'*"*'न चाय॑ भावबंधो ब्रव्यबंधमन्तरेण 
भवतति, मुक्तस्यापितत्थ्संगात्‌ इति द्रव्यबंध: सिद्ध: | सो5पि 
मिथ्यादर्शनाविरतिप्रमादकषाय योगहेतुक एव बन्ध्त्वात्‌ । 
“आप्तप७ कारिका २॥६, यानी द्रव्य और भाव इस 
दोनों बंधी मे यथायोग्य रीति मे मिथ्यात्व भी कारण है। 

आचाये अकलंक देव ने प्रश्न उठाया कि जब उम्रा- 
स्वामी ने 'मिथ्यादशनादि! प्रथम सूत्र मे पाँचों को बंध में 
हेतु कह्ठ दिया तो दूसरे सूत्र मे कषाय को प्रथक से पुनः 
क्यो बंध का कारण कहा ? इसके समाधान मे आचायें 
स्वयं कहते हैं कि यह प्रसग स्थिति और अनुभाग बधों के 
कारणो को स्पष्ट करने में है । तथाहि-- 

“पुन: कषाग्रहणमनुवाद इति चेत्‌ न; कर्मंविशेषाशय- 
वाचित्वात्‌ जठराग्निवत्‌ ॥५॥*"**** कषायेषसत्सुतीक्न- 
मन्दमध्यमकषायाशथानुरूपे त्थित्यनुभवने भमवत इत्येतस्य 
विशेषस्य प्रतिपत्त्य्थ बन्धहेतुविधाने कषायग्रहण निददिष्टं 
पुनरनृद्यते ।। त० रा० बा० 5२।?. 

जयधवलाकार ने योग की जो परिभाषा की है उससे 
सभी बधो मे प्रदेशवन्ध को ही मुख्यता मिलती है और 
बहू बध योगो द्वारा होता है--'जोगरापयडिपदेसा: । तथा 
योग की उत्पत्ति में अन्य कारणों की भांति--यथावस र--- 
मिथ्यात्वरूपी कारण को भी ग्रहण करता अतिवाय॑ं है-- 
योग के कारणों मे मिथ्यात्व को सबंत्र हो छोड़ा नही जा 
सकता ।--जोगो णाम जीवपदेसाणं कम्मादाणणिबन्धणो 
परिप्फदपज्जाओ । जयघ० १२ पृ० २०२. यहाँ आदान 
और बन्ध में शब्द मात्र का भेद है; क्योकि आखस्रव और 
बन्ध दोनो के कारणों में भेद नहीं है। योग की सत्ता भी 
प्रथम से लेकर तेरहवे गुणस्थान तक रहती है । कषाय की 
सत्ता तो मात्र दशर्व॑ गुणस्थान तक ही है। यदि कषाय 
को ही बंध का मूल कारण माना जाय तो कषाय के 
अभाव मे वन्ध क्‍यों होता है? और कषाय की सत्ता में 
दूसरे गुणस्थान में भी मिथ्यात्व आदि १६ का बन्ध्र क्यों 
नही होता ? विचारणीय है । 

बध के कारण प्रसंग को उठाते हुए महाबन्ध के 
प्रारम्भिक कर्मबन्ध मीमांसा प्रसग मे जो बात उठाई गई 


“अकिचित्कर' पुस्तक झागभ-विरुज है है 


है उससे यह स्पष्ट होता है कि बंध के कारणीं से मिथ्यात्व 
को सर्वया सर्वधा अलग नही किया जा सकता । और यह 
तो हम पहिले ही कह चुके है कि कषाय (अनन्त नुबधी) 
की उत्पत्ति का जनक मिथ्यात्व ही है--त कि भिश्याल्वे 
का जनेक कषाथ--'तत्र भाववबन्धः क्रोधाद्यात्मक: तस्य 


हैतुमिथ्यादर्शनम्‌ '*****” सो5पि (द्रव्यवन्धो5पि) मिथ्यावर्श- 
नाविरतिप्रमाद कषाय योग हेतुक एव बन्धत्वात्‌ । 
>+आप्तव० २।६. 


कर्मबंध मीमासा प्रसग में जो बात कही गई है वह 
इस भांति है-- 

"राग-द्वेषादि विकारों सहित अज्ञान बंध का कारण 
है। थोडा भी ज्ञान यदि वीतरागता सम्पन्त हो दो कमे- 
राशि को विनष्ट करने में समर्थ हो जाता है । परमात्म- 
प्रकाश टीका मे लिखा है--'बीरा वे रग्गपराथोवपि हु 
सिक्‍्खऊण सिज्झंति ।"* बा हट: * ॥पृ० २२७॥ 


वैराग्य संपन्‍नवीर पुरुष अल्पज्ञान के द्वारा भी सिद्ध 
हो जाते हैं। सम्पूर्ण शास्त्रों के पढ़ने पर भी वेराग्य के 
बिना सिद्ध पद की प्राप्ति नहीं होती । समन्तभद्र अपने 
युक्तिवाद द्वारा इस समस्या को सुलक्षप्ते हुए कहते हैं-- 

अज्ञानान्मोहिनो बन्धो न ज्ञानाद्दीतमोहत: | 
ज्ञानस्तोकाच्चमोक्ष: स्पादमोहान्मोहिनो$त्यथा ॥।' 
>+भा।० मी० ६८५. 

मोह विशिष्ट व्यक्ति के अज्ञान से बध होता है । 
मोहरहित व्यक्ति के ज्ञान से बंध नहीं होता है। मोह- 
रहित आत्मज्ञान से मोक्ष होता है। मोही के ज्ञान से वध 
होता है ।' 

यहाँ बन्ध का अन्वय व्यत्तिरेक ज्ञान की न्यूनाधिकता 
के साथ नही है । इससे ज्ञान को बन्ध या मुक्ति का कारण 
नहीं माना जा सकता । मोह सहित ज्ञान बन्ध का कारण 
है और मोहरहित ज्ञान मुक्ति का कारण है। अत: यह 
बात प्रमाणित होती है कि बन्ध का कारण मोहयुक्त 
अंजान: है!” ४ ४३58५४४६ । यहां यह आशका सहज उत्पन्न 
होती है कि इस कथन की सूत्रकार उमास्वामी के इस 
सूत्र के साथ विरुद्धता है--'मिथ्यादर्शनाविरतिग्र मादकषाय- 
ग्रोग: बन्ध हैतव; ।! 


इस विषय का समाधान करते हुए विज्ञानन्दि स्थामी 
कहते हैं (अष्टमह० पृ० २६७) कि सोहूविशिष्द अज्ञान में 
सक्षेप से मिश्यादर्शन झादि का संग्रह किया गया है | दृष्ट 
अनिष्ट फल प्रदान करने में समर्थ कर्म बन्ध का हेतु 
कष'यकार्थंसमवायी श्रञ्ञान के भ्रविमामावी भिथ्यावशंम, 
अविरति, प्रमाद, कथाय तथा योग को कहा गया है। 
मोह और अज्ञान मे मिययात्व आदि का समावेश हो जाता 
है। दोनो आचारयों के कथन में तात्त्विक भेद नही है, 
केवल प्रतिपादन शैली की मिन्‍नता है ।” 


उक्त प्रसग को अष्टसहस्लनी विवरणम्‌ दशम परिच्छेद 
पृ० ३३५ पर इस प्रकार कहा गया है -- 

“तचेव॑ अज्ञानहेतुत्वे बन्धस्य भिथ्याद्शनादि हेंतुत्व॑ 
कथं सूत्रकारोदितं न विरुद्धघत इति चेत्‌, सिययावर्शना- 
विरतिप्रमादकषाथयोगान।म्‌ कष।य॑ काय॑सस्वाय्यज्ञानाविना- 
भाविनामेवेष्टानिष्टफलदा न ममर्थ कर्म बन्ध हे तुत्वस म बना त 
सिथ्यादर्शनादीनासपि सग्रहात्‌ सक्षेपत्‌ इति बुद्धयामहे । 
ततो मोहिन एवाज्ञाद्विशिष्ट: कर्मबन्धो न वीतमोहादिति 
सूक्तम्‌ । 





पाठक देखें--जहाँ अज्ञान को बन्ध का कारण कहा, 
वहाँ उस अज्ञान मे मोह को ही कारण माना; श्रौर मोह 
वह है जो मोहित करे, भुलाए, अज्ञानी बनाए। ऐसा मोह 
मुख्यत. दर्शनमोह-(सिथ्यात्व) ही है। चारित्रमोह तो 
श्रद्धान में वाधक न होकर मात्र चारित्र घातक है और 
श्रद्धान व चारित्र में मह॒द्‌ अन्तर है। यह पाठक सोचें कि 
दर्शन और चारित्र मे कौन किसक्रा साधक है? कौन 
पहिले ओर कौन पीछे है ? क्‍या यह ठीर. है कि दर्शन के 
बाद के क्रम में आने वाला चारित्र, दर्शन का कारण हो 
यानी जो चारित्र मोहनीय की प्रकृति अनन्तानुबन्धी है, 
वह प्रथम प्रकृति-दर्शनमोहनीय (मिथ्यात्व) के बन्ध में 
कारण हो ? आश्चय ! 

क्या कभी यह भी सोचा कि यदि मिथ्यादर्शन बन्ध 
में कारण न होगा तो उसका विरोधीभाव--सम्यग्दशेन भी 
मोक्ष में कारण न होगा । और ऐसे में 'ज्ञानचा रित्रेमोक्ष- 
मार्य.' सूत्र रचना पड़ेया। सम्यक शब्द तो दशेन का विशे- 
षण है, वह भी न हो सकेगा और तथ सारा का सारा 


१६, वर्ष ४१, कि० ई 


द्वि० सिद्धान्त ही लुप्त हो जायगा। भला यह भी कैसे 
सम्भव है कि हम सम्यक्चारित्र मे तो सम्यरदशंनत को 
अनिवारय कारण मानें और मिथ्पाचारित्र मे भिध्यादर्शन 
की कारण न मानें । अनस्तानुबंन्धी (जों स्वयं चारित्र- 
मोहनीय की प्रकृति ही है) को प्रकारान्तर से (मिथ्यात्वो- 
त्पादक मान लेने के कारण) मिथ्याचारित्र के उत्पादन का 
मूंल कहें ? 

उक्त विषय में स्व० प० कैलाशचन्द्र सिद्धान्त शास्त्री 
जैन सन्देश के अंक दिनांक २३-१२-८२ में ओर मान्य पं० 





अनेकर्न्त 5 कं ' 


जगन्मोहन लाल शास्त्री अंक दिनांक २६-७-८२ में प्रकाश 
डाल चुके है--उन पर विचार किया जाता चाहिए। हम॑ 
नही चाहते कि -पूर्वावार्य की तत्र भावबन्ध: क्रोधाया- 
त्मक:, तसस्‍्यहेतुर्मिथ्यादर्शनम' घोषणा को अपने तर्कों की 
कसोटी पर झुठनाया जाय और उस सबके प्रति जनता 
में भ्रम पैदा होने जेसा कोई कदम उठाया जाय । 
कोई कितने भी तके क्यो न दे, हम आगमकी मूल घोषणा 
को गलत मानने को तैथार नही--'तस्यहेतुर्मिथ्यावशंनम्‌ ।' 
वीर सेवा मन्दिर, दरियागज, नई दिल्‍ली-२ 





(पृष्ठ १२ का शेषांश) 


मिथ्यात्व के उदय आने पर मिथ्यात्व गुण स्थान होता है। 
इससे स्प८2 होता है, दोनों का पृथक्‌-पुृथक कार्य है। ऐसी 
अंवध्या भें अनन्तानृबधी को मिथ्यात्व का उत्तादक कहना 
ठीक नहीं बैठता और गोम्मटसार जीवकाण्ड की २८२ 
गाथा में भी कहा है--सम्पक्त्व, देशचारित्र; सकलचारित्र, 
यथारुपात चारित्र को घातती हैं । 

सम्पक्ःव के घात होने के पश्चात्‌ मिथ्वात्व के उदय 
माने पर ही भिथ्यात्व गुणस्यान होता है। कहाँ तक कहें 
समयसार में भी कहा है कि जैसा वस्तु का स्वभाव कहा 
हुआ है वैसे स्वभाव को नही जानता हुआ अज्ञानी (मिथ्या- 
दृष्टि) अपने शुद्ध स्वभाव से अनादि ससार से लेकर च्युत 
हुआ ही है। इस कारण कर्म के इस उदय से जो राग, 
देंष, मोह (मिथ्यात्व आदिक) भाव हैं उनसे परिणमता 
अज्ञानी राग, द्वेष, माह अ'दिक भावों को करता हुआ 
कर्मों से बधता ही है ऐसा नियम है । 


मुझे वर्तमात छद्मस्थों के तक॑ वितर्क से पदार्थ निर्णय 
में उतना विश्वास नही जमपता, जितना प्राचीन आचार्यों 
के वाकक्‍्यों में विश्वास है। अत: यदि किसी प्रन्थ म ये 
पंक्ति स्पष्ट लिखी हो कि सिथ्यात्व के बध में अनन्तानु- 
बंघी कषाय कारण है, तो विचार -कया जा सकता है। 


अभी तो हमारे समक्ष पूव॑ आचाय॑े जी श्री विद्यानन्दि को 
यह पंक्ति विद्यमान है-- 
“तत्र भाव बध. क्रोधाद्यात्मकस्तस्य हेनुमिथ्यादर्शनम्‌ ।” 


-- आप्त परीक्ष्य २१ 
इस प्रकरण के स्पष्टीकरण में स्व० प० कैलाशचन्द्र 
जी ने सन्‌ १६८२ में एक लेख लिखा था, उसके पश्चात्‌ 
यहू चर्चा बत्द-सी हो गयी थी। अब अकिचित्कर नाम 


की पुस्तक के द्वारा पुनः: इसका यह प्रचार किया जा रहा 
है कि मिथ्यात्व अकिचित्कर है। अब प० कैलाशचन्द्र जी 
तो है नही, मुझे बड़ा आश्चय है कि अन्य विद्वान क्‍यों 
मोन साधे बैठे हैं? उनको इसका खुलकर आगमानुकूल 
विरोध करना चाहिए। 

कसी विडम्बना है कि एक ओर तो “अकिबित्कर' पुस्तक 
पृ० ११ पर यह स्वीकार किया गया है कि 'प्रथमगुणस्थान 
में मिथ्यात्व के उदय में बेंधने वाली मात्र १६ प्रकृतियाँ ही 
है! और दूसरी ओर यह कहा जा रहा है कि मिथ्यात्व पे 
बन्ध नही होता--कषाय से ही मिथ्परात्व का बन्ध'-पृ० ८. 
अनंतानुबन्धी मिथ्यात्व की जननी -पृ० ३७. 'मिथ्यात्व की 
अकिचित्करता-१० ६२. पाठक सोचें कि क्‍या यह स्व- 
वचन वाधित नही ? 

जब आगम में २५ प्रक्ृतियों (अनततानुबन्धी ४, स्त्यान- 
गुद्धि, निद्रानिद्रा, प्रचला-प्रचला, दुभंग, दुस्वर, अनादेय, 
अप्रशस्तविहायोगति, स्त्रीवेद, नीचगोन्न, तियेग्गाति, तियंग- 
गत्यानुपूर्वी, तियेगायु, उद्योत, सस्थान ४, सहनन ४) के 
बध का विधान अनतानुवधों कषाय की मुख्यता में है और 
इनमे मिथ्यात्व कौ गणना नही है । तब क्या अकिचि-कर का 
प्रचार मिथ्यात्व को बढावा देने के लिए किया जा रहा है ? 
क्या इससे कुदेब-देवियो के पुजापे को बढ़ावा न मिलेगा ? 

जब +#थूयात्व गुणस्थान मे चारों प्रत्यथों से वध का 
विधान है-'चदुपच्चइयो बंधों पढमे'-गो. कर्म, ७८७. तब 
मिथ्यात्व को उन प्रत्ययों से कंसे छोडा जा सकता है ? 

पाठक विचारें और धोखे मे न आयें । 


२/३८, अंसारी रोड, दिल्ली 


क्या मिथ्यात्व बंध के प्रति 'अकिंचित्कर' है ? 


बहुत समय से यह विषय चल रहा है और सभी बडे- 
बड़े विद्वानों ने इस वारे मे अपनी जानकारी से लोगों 
को अवगत कराया है श्रोर ग्रन्थो के प्रमाण भी रखे है। 
अष्पात्म का दृष्टिकोण तो बहुत साफ है । समूचे पापों का 
जनक--समस्त केषायो का जनक -ससार का कारण 
एक भिथ्यात्व को ही बताया है ।जब श्रद्धा विपरीत होतो 
है तब जो कषाय बनती है वह अनन्तानुबंधी होती है । 
जब अपने स्वभाव को नही जानता और शरीरादिक में 
अपनापना मानता है तब एक प्राप्त शरीर में ही अपना- 
पना नही है परन्तु अनन्त शरीर भी प्राप्त कर सकता 
तो सब मे अपन।पना आ जाता। जब यह मानता है 
कि पर वस्तु से दु.ख होता है और पर वस्तु से सुख होता 
है तब सामने कोई एक वस्तु है उमसे ही द्वेंष बुद्धि तही है 
परन्तु अनन्त वस्तु भी होती तो उन सबसे द्वेष बुद्धि हो 
जाती श्रथवा राग बुद्धि हो जाती । इसलिए शुवल लेश्या 
का घारी द्रव्यलिंगी मुनि के कोई कषाय देखने मे नही आा 
रही है परन्तु अनन्तानुबंधी बराबर चल रही है अनन्तानु- 
बंधी का अर्थ तीव्र ओर मन्द से नही है परन्तु मिश्या श्रद्धा 
के कारण वह अपने भ्रभिप्राय में अनन्तों पदार्थों का स्वा- 
मित्व, अनन्त पदार्थों के प्रति राग-द्वेष बुद्धि लिए हुए चल 
रहा है | वह कषाय अथवा वह अभिप्राय तभी मिट सकता 
है जब श्रद्धा ठीक हो । इसके अलावा कषाय करने का 
और अनन्त पदार्थों के प्रति राग-देष करने का अभिप्राय 
किसी भी तरह नहीं मिट सकता, चाहे श्रद्धा का ठीक 
होना और अनन्तानुबंधी का मिटना एक ही साथ हो परन्तु 
श्रद्धा सही हुए बिना अनन्तानुबंधी नहीं जा सकती | इसी- 
लिए आचार्यों ने मिथ्यात्व को ससार का कारण और 
सम्यर्दर्णन को संसार के अभाव का कारण कहा है, इसी- 
लिए मिथ्यात्व को सबसे बड़ा पाप कहा है जिसके गये 
बिता कोई कषाय जा ही तहीं सकती । 


(] श्री बाबूलाल जेन कलकत्ते वाले 


इसी बात को करणानुयोग भी सावित करता है कि 
दूसरे गुणस्थान मे अनन्तानुबधी कषाय है परन्तु वह 
मिथ्यात्व का बध करने में प्रकरिचित्कर है, जबकि चौथे 
से जो गिरा जिसके अनन्तानुबन्धी की विस्तंयोजना हुई है 
ओर मिथ्यात्व का उदय आते पर नयी अनस्तानुबन्धी 
कषाय का बन्ध करता है जबकि संयोजना होकर अनन्ता- 
नुबन्धी अभी उदय को प्राप्त नही हुई हैं। इसका अर्थ 
हुआ कि अनस्तानुबन्धी तो मिथ्यात्व को बाँधने में अकि- 
चित्कर रही और मिथ्यात्व अनस्तानुबस्धी को बांधने मे 
अनिवाय रहा । ऐसा ही स्वार्थमिद्धि टीका में आठवें 
अध्याय में लिखा है--- 

“अनन्त संसार कारणत्वान्मिध्यादर्शनमनन्तं तदनु- 
बन्धिनोइनन्तानुबन्धिन: क्रोधम।नमायालोभा: ।” 

अथं--अनन्त ससार का हेतु होने से मिथ्यात्व है, 
सो ही प्रनन्त है। अर्थात्‌ अनन्त नाम भिथ्यात्व का है, 
क्योंकि वह मिथ्यात्व अनन्त संसार का कारण है। जिसका 
(मिथ्यात्व) का सहचर-अनुचर-अनुसा रणी-अनुकरण करने 
वाला अनन्तानुबन्धी क्रोध, मात, माया लोभ है । 

यहां पर ऐसा भी नहीं है कि जैसे “सम्यकत्वं च 
सूत्र के द्वारा उन्‍होंने कहा कि सम्यकरर्शन देवगति के 
बन्ध का कारण है, वहां १२ बताया है कि सम्यक्दर्शन 
बन्ध का कारण नही। परन्तु सम्यकत्व के साथ रहने वाली 
कषाय बन्ध का कारण है उसी प्रकार ऐसा अभिप्राय 
आचार्यों का नहीं है कि मिथ्यात्व को उपचार करके वध 
का कारण कहा है, और बन्ध तो साथ मे रहने वाली 
अनम्तानुबन्धि से ही होता है। अगर यह उपचार भी 
माना जाये तो मात्र मिथ्यात्व के उदय रहते अनन्तानुबन्धि 
के उदय के बिना कोई प्रकार का बन्ध नहीं होना चाहिए 
था जो होता है। केवय मिथ्यात्व के उदय में मिथ्यात्व 

(शेष पृ० २० पर) 


मिथ्यात्व ही अनन्त 


जैन सन्देश के १८ नवम्बर सन्‌ १६८२ के अक के 
मुख पृष्ठ पर पं० जगन्मोहन लाल जी शास्त्री का क्या 
मिथ्यात्व अबन्धक है ?” शीषक से एक स्पष्टी करण 
प्रकाशित हुआ है। इसी विषय के सम्बन्ध में हमें भोग़ल 
के डा० रतनचन्द्र जी का फुलस्केप आकार के २६ पेज 
का एक लेख 'मिथ्यात्व स्थिति अनुभाग वन्ध का हेतु नही 
है! शीर्षक से प्राप्त हुआ है | उन्‍होंने भी अपने लेख में प० 
जगमोहन लाल जी की नैनागिर में उपस्थिति की चर्चा 
करते हुए उनके द्वारा आचार्य विद्यासामर जी के प्रवचनो 
केउद्धृत अंशों को अपने लेख में उद्धत किया है और लिखा 
है कि मैंने उससे पूछा कि जब आप उसी कथन से इस 
समय सहमत हैं तब पहले उसका खण्डन क्यों किया ? 
उन्होंने उत्तर दिया--''मैंने प्रवचन पारिजात देखा नही 
केवल जैन सन्देश (१० जूत ८२) में प्रकाशित लेख में 
मिली जानकारी के आधार पर उसका समर्थन कर दिया। 
उन्होंने बतलाया कि अपने लेख में उन्होंने कषाय से ही 
स्थिति अनुभाग बन्ध का होता स्वीकार किया है| पंडित 
जी के इन शब्दों को उनकी सहमति से हो मैं इस लेख में 
उद्धत कर रहा हूं। इस प्रकार माननीय प० जगमोहन- 
लाल जी के वचनों को समर्थन रूप मे उद्धत कर जिन्होंने 
आचायें श्री के कथन को आगम विरुद्ध सिद्ध किया है 
उनके इस प्रयत्न का खोखलापन स्पष्ट हो जाता है ।” 

डा० रतनचन्द जी ने अपने इस विस्तृत लेख में 
आचार्य विद्यासागर जी के प्रवचन पारिजात में प्रकाशित 
प्रवचनों का पूर्ण समर्थन करते हुए उसका विरोध करने 
वाले विद्वानों को आकण्ठ विषय कषायों में डूबे हुए और 
जिनका मुख्य काम आगम की गहराई में जाना नही है 
अपितु सतही ज्ञान द्वारा पंडित के नाम से प्रसिद्ध होकर 
प्रवचनादि द्वारा पैसा कमाना है" आदि लिखा है। इस 
तरह के लेख जब तक लिखे जाते रहेगे यह चर्चा बन्द नही 


संसार का बंधक हे 
८ ह्व० श्रो पं० कंलाशचन्द्र सिद्धान्त-शास्त्रो 


हो सकेगी । हमे इस लेख ने ही इस सम्पादकीय को 
लिखने के लिए प्रेरित किया है। हमने उन्हें लिखे दिया 
है कि हम आपका लेख प्रकाशित तही करेगे। हमे मिथ्या- 
त्व की श्रकिचित्करता दृष्ट नहों है क्योकि समस्त जिना- 
गम इससे सहमत नही है। ससार में मिथ्यात्व का और 
मोक्षमार्ग में सम्यक्व का महत्य सर्वागम सम्मत है धदि 
मिथ्यात्व बन्ध में अकिचित्तर है तो मोक्षमार्ग मे सम्यकत्व 
भी अकिचित्कर ठहरता है तब आचार्य समन्तभद्र का यह 
कथन कि तीतों वालो अर तीनों लोको मे सम्यक्त्व के 
समान कल्याणकारी और मिथ्यात्व के समान अकल्याण- 
कारो नही है। जिसका समर्थंत चारों अनुयोगों के शास्त्र 
एक मत से करते है, मिथ्या ठहरता है। एक झोर बन्ध 
के चार भेदों ता *न्ध कषोय और योग से बतलाना और 
दूसरी ओर बन्ध के पाँच या चार कारण बतला कर 
मिथ्यात्व को प्रमुख स्थान देना तथा यह लिखना कि यह 
समस्त भी बन्ध ऊ॑ कारण है और प्रथक्‌-पृथक्‌ भी बन्ध के 
कारण है क्यो ऐमा लिखने वाले समस्त प्राची। जैनाचार्यों 
के विच्वार में वह तक॑ नही आधा जो आज प्रथम बार 
सात्र आचाये विद्यासापर जी के विचार में आया है? 
क्या वे सब्र आगम रचयिता आचायं आगम की गहराई 
में नही उतरे ? इसका एक मात्र सम्यक प्तमाधान यही 
सम्भव है कि प्रकृ|त प्रदेश अन्ध तरहवें गुणस्थान तक तथा 
स्थिति वन्ध अनुभागवन्ध दशवे ग्रुणस्थान तक होते हैं 
तथा वन्ध के कारगों में से कषाब उदय दसवें गुणस्थान 
तक और योग तेरहवें गुगस्थान तक रहते है। अत: इन 
दोनो को ही चार वन्धों का कारण कहा । इन्हीं मे अपने- 
अपने स्थान तक शेष कारण ग्रन्तर्भूत है वे अकिचित्कर 
नही है । 


आज अनन्तानुबन्धी क्षाय को महत्व दिया जा रहा 
है, मिथ्यात्व को नही । आगम के अभ्यासियों ते यह बात 


मिथ्यात्व ही अनन्त संसार का बन्धक है १६ 


अज्ञात नहीं है कि आठ कर्मों में मोहनोय की प्रधानता है 
और मोहनीय के दो भेदों मे दर्शंव मोहतीय को प्रधानता 
है। दर्शन मोहनीय का एक्र ही भेद है मिथ्यात्व। अतः 
प्रकार'न्तर से मोहनीय का समस्त महत्व मिथ्यात्व को ही 
प्राप्त हुआ है जब तक उसका सतत उदय विद्यमान है तब 
तक ससार अनन्त है । इसी से मिथ्या दर्शन या भिथ्यात्व 
को अनन्त कहा है, उस अनन्त मिथ्यात्व के साथ बंघने 
वाली कषाय इसी से अनन्तानुबन्धी कहलाती है। उसके 
कारण मिथ्यात्व अनन्त नही है किन्तु अनन्त मिथ्यात्व के 
कारण वह कषाय अनस्तानुबन्धी है। अनन्तानुवन्धी की 
व्याख्या में शास्त्रकारों ने अनन्त का अर्थ मिथ्यात्व कहा 
है प्रोर तदनुवन्धी कषाय को अनन्तानुवन्धी कहा है । इस 
कषाय का विसयोजन करके जो मिथ्यात्व गुणस्थान में 
कराता है उसके अनन्नानुवन्धी का पुनः वन्ध होता है और 
मिथ्यात्व स्वोदयवन्धी है। 
आगम में तीन आयुओ को छोड़कर शेष सब कर्मों की 
उत्कृष्ट स्थिति का बन्ध उत्कृष्ट संक्लेष से कहा है। तथा 
आहारक टिक, तीर्थंकर ओर देवायु को छोडकर सब 
उत्कृष्ट स्थितियों का वन्धक मिथ्यादृष्टि को कहा है। 
इसमे स्पष्ट है कि मिथ्यात्व भाव ही तीज संक्लेश का 
कारण होता है । इसी से निध्थादृष्टि को होबन्धक कहा 
है । मिथ्यात्व के उदय के अभाव में अनन्त नुवन्धी के उदय 
से उत्कृष्ट स्थिति बन्ध नहीं होता इससे मिथ्यात्व स्थिति 
बनन्‍्ध मे अकिचित्कर नहीं है यह सिद्ध होता है। यदि 
उत्कृष्ट स्थिति वन्ध मे एक मात्र कपाय ही कारण होती 
तो अपने मे चालीस कोड़ा कोड़ी सागर वे स्थिति बाँधने 
बाली कषाय मिथ्यात्व मे सत्तर कोड़ा कोडी सागर का 
स्थिति वन्‍न्ध नही करा सकती । यह तो मिथ्यात्व को ही 
देन है उसी के बल से अनन्तानुवन्धी कषाय बलवती हं।ती 
है। मिथ्यात्व का उपशम्त होने के साथ ही उसका उपशम 
हो जाता है। इसी मिथ्यात्व की उपशमना के प्रकरण में 
एक गाथा ध्षवला ओर जयधवला में आाती है-- 
सिच्छत्तपच्चयो खलु बन्धो उवसामयस्स बोधच्बो । 
जबसंते आसारोे तेण परं॑ होवि भयणिज्जो ॥ 
अर्थात्‌--उपशामक के मिथ्यात्व के निमित्त से वन्ध 
जानना चाहिए । दर्शन मोह की उपशान्त अवस्था भें और 


सासादन में मिथ्यात्व निमित्तक वन्ध नहीं होता । इसके 
पश्चात्‌ भजनोय है अर्थात्‌ मिथ्यात्व ग्रुणस्थान को प्राप्त 
हुए जीवों +% मिथ्यात्व निमिनक बन्ध होता है, अन्य गुण- 
स्थानों को प्राप्त हुए जीवो के नही होता । 

यह सब जानते हैं कि दर्शन मोहनीय और चारित्र- 
मोहनीय के आखव के कारण भिन्‍न-भिन्‍न कहे है। कषाय 
के उदय स हुआ तीज परिणाम चारित्रमोह के आख्व का 
कारण है जब कि केवली, श्रुत, सघ आदि का अवर्णवाद 
दर्शन मोह के आस्रव का कारण है। अर्थात्‌ कषाय के उदय 
से हुए तीव्र परिणाम से भी भिथ्यात्व के उदय से हुआ 
परिणाम भयानक है। तभो तो प्रथम से स्थिति वन्ध 
चालीस और दूसरे से सत्तर कोड़ा कोड़ी सागर होता है । 
तत्त्वार्थ सूत्र के छठे अध्याय में कर्मों के भाव के कारणों 
का वर्णन करते हुए श्रन्तिम सूत्र की व्यास्या मे कहा है कि 
यह कथन अनुभाग विशेष की दू।ष्ट से है अर्थात्‌ इन कारणो 
से उस विशेष कर्मों का विशेष अ्रनुभाग वन्ध होता है ओर 
स्थिति बन्ध की तरह अनुभाग वन्ध भी कषाय से कहा है 
फिर भी इन इन कार्यों के करने से जैसे उन उन कर्मों में 
विशेष अनुभाग वन्ध होता है बसे ही विशेष स्थिति बन्ध 
भी होता है। अतः मिथ्यात्व को स्थितिवन्ध और अनुभाग 
वन्ध का हेतु न मानता उचित नहीं है। यदि ऐसा होता 
तो मिथ्या दृष्टि को ही उत्कृष्ट स्थिति का वन्धक न कहा 
गया होता । अतः मिथ्यात्व को वन्ध के प्रति अकिचित्कार 
कहना उचित नहं। है इससे मिथ्पात्व भाव को प्रोत्साहन 
मिलता है ओर सम्यकत्व की विराधना होती है । 

हम देखत हैं कि आज चारित्र घारण पर तो जोर 
दिया जाता है किन्तु सम्यग्दृष्टि बनने की चर्चा भी नहीं 
की जाती है मानों जेन कुल मे जन्म लेने से ही सम्यकत्व 
प्राप्त हो जाता है जब कि जागम चरित्र धारण करने से 
पहले सम्पक्त्व प्राप्त करने पर ही जोर देता है। क्योंकि 
सम्पक्त्व विहीन चारित्र, चारित्र नही है और न चारित्र 
घारण कर लेने से ही सम्यकत्व हो जाता है, दोनो की 
प्रक्रिया ही भिन्‍न है। आगम तो चारित्र भ्रष्ट को भ्रष्ट 
नही कहता, श्रद्धान भ्रष्ट को ही भ्रष्ट कहता है। आज 
जो चारित्र धारियों की विसंगतियाँ सुनने मे आती हैं 
उनका मूल कारण सम्यकत्व का अभाव ही है। सम्यरदूष्टी 


२०, वर्ष ४१, कि० ३ 


चारित्र घारण कर किसी प्रकार की लोक॑ंषणा के चक्कर 
में नही पड़ सकता; क्योकि उसकी दृष्टि मे संसार शरीर 
ओर भोगों का यथार्थे स्वरूप खाचित होता है। अत: कषा- 
यभाव से मिथ्यात्वभाव भयानक है । 

प० टोडरमल जी ने अपने मोक्ष मार्ग प्रकाशक मे 
लिखा है :-- 

“मोह के उदय से मिथ्यात्व क्रोधादिक भाव होते हैं 
उन सबका नाम सामान्यतः: कषाय है। उससे उन कर्म 
प्रकृतियो की स्थिति बंधती है । पडित जी के इस कथन 


श्रनेकान्त 


से भी इस कषाय भाव मे मिथ्यात्व सम्मिलित है। बतः 
मिथ्यात्व से भी स्थितिवन्ध अनुभाग वन्ध होते हैं, ऐसा 
मानने मे किसी को आपत्ति नहीं होना चाहिए। इससे 
कोई हानि नहीं होना चाहिए। इससे कोई हानि नही है। 
न आगम में ही वाधा आती है भौर न मिथ्यात्व और 
सम्यक्त्व का महत्व समाप्त होता है। ये दोनो ही संसार 
और मोक्ष के द्वार हैं। आचायें समन्तभद्र ने अपने स्व- 
यम्भू स्वोत्र में मोह राजा को ही शत्रु और कषायो को 


उसकी सेना कहा है । -(जैन सदेश से साभार) 


एक चिन्तन 


एक महाशय श्री मन्दिर जी में मिले, उन्होंने कद्ठा-- 
कि आपने एक पुस्तक आचायं श्री विद्यासागर जी की 
“अविचित्कर' पढ़ी । मैंने कहा--तहीं। उन महाशय ने 
एक प्रति मेरे पास भिजा दी। वंप्ते समय कम था परन्तु 
उस व्यक्ति की इस पुस्तक के प्रति विशेष उत्कण्ठा एवम्‌ 
आचाय॑ श्री के प्रति मेरी निष्ठा ने विशेष जागृति उत्पन्न 
>र दी, मैंने पुस्तक पढ़ना शुरू किया और आइद्योपान्त 
-ढ़ो । उसमें एक बात सामने आई कि पुस्तक आचार्य श्री 
- कैशिटो से सम्पादित की गई हे । सो आचार्य श्री अपने 
ज्ञान-ध्यान-रत त्यागीवुन्द के वास्ते कह्टे तब तो यथार्थे हो 
सकता है क्योकि ब्रती सम्यकत्व युक्त होता है--मिथ्यात्व 


का ही बन्ध नहीं होता, परन्तु अनस्तानुबन्धो का भी 
बन्ध होता है । इसलिए यह उपचार भी सम्भव नहीं है। 
सम्यक्दर्शन को धर्म का मूल कहा है इसी प्रकार 
मिथ्यादर्शन संसार का मूल है। मिथ्याद्शन गये बिना 
अनन्तानुबन्धी नही जा सकती ओर अनन्तानुबन्धी गये 
बिना बाकी को कषाय नही जा सकती । इर्सालए मिथ्या- 
दर्शन संसार का मूल है। उसके गये विना ज्ञान सम्यक्‌- 
ज्ञान नही. हो सकता, चारित्र सम्यक्चारित्र नहीं हो 
सकता । इसलिए मोक्षमार्गी को मिथ्यात्व के नाश का 
पुरुषार्थ सबसे पहले करना चाहिए | मिथ्यात्व के नाश 
का पुरुषार्थ किया जाता है उसके नाश होने पर अनन्तानु- 


रहित होता है। उनके लिए मिथ्यात्व अकिचित्कर हो 
सकता है। परन्तु हम जैसे साधारण अल्पज्ञ अव्रतियों के 
लिए यह अकिचित्कर का उपदेश तथ्य नहीं हो सकता । 
अब पुस्तकाकार का उद्देश्य इस कथनी को जन जन तक 
पहुचाने का है। जब कि उपदेश पात्र के अनुसार देना 
चाहिए । पर, यह पुस्तक हमारे जैसे अपातन्र के हाथ में 
भा गई हैं और हम मिथ्यात्व को अ्किचित्कर मानकर 
कही कुदेव, कुगुरु, कुशास्त्र की संवां में पड़कर अपना 
बचा हुआ पाक्षिक धर्म भी नप्ट न कर दे--इसलिए 
इसका स्पष्टोकरण दिया है । विचार करें। 
--बचिन्तक' 
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(पृ० १७ का शेषांश) 


बन्धी अपने आप चली जाती है। इसीलिए समन्‍्तभद्र- 
स्वामी ने लिखा है कि मोही (मिथ्यात्व सहित) मुनि से 
निमही (मिथ्यात्व रहित) ग्रहस्थ श्रेय है। मोही मुनि ने 
मिथ्यात्व का अभाव नही किया, इसलिए कषाय के नाश 
का उसका समस्त पुरुषार्थ निरर्थक चला गया । अनन्ता- 
नृबन्धि को नही मेट सका जबकि निर्मोही ग्रहस्थ ने 
सम्यक प्राप्ति का पुरुषार्थे किया । जिससे अनन्तानुबन्धि 
अपने आप चली गयी | सम्यक्दशेन होने के बाद कषाय 
मेटने का पुरुषार्थ चालू होता है इसीलिए सम्यक्दर्शन को 
धर्म का मूल कहा है और मिथ्यात्व ससार का मुल कहा 
है क्योकि इसके रहते कषाय का अभाव नही हो सकता । 


मिथ्यात्व अकिंचित्कर नहीं 


अकिचित्कर पुस्तक का सामान्य रूप से अवलोकन 
किया । चिन्तन भले ही गम्भीर और प्रमाणयुक्त हो परन्तु 
जिन तकोँ के आघार पर मिथ्यात्व को अकिचित्कर सिद्ध 
किया गया है, वस्तुस्थिति वेसी नहीं है। अकिचित्कर 
शब्द का श्रर्थ होता है “भन्यथासिद्ध, प्रयोजन होन, 
वेकार। जब हम विचार करते है तो मिथ्यात्व अकि- 
चित्कर सिद्ध नही होता है | 

मिथ्यात्व को यदि हम अकिचित्कर कहेगे तो फिर 
हमे मुक्ति के साधनभूत (मिथ्यात्वाभावरूप) सम्यकक्‍त्व 
(सम्यग्दर्शन) को भी अकिचित्कर कहना होगा । क्योकि 
जैसे मिथ्पात्व केवल तत्त्वश्रद्धान को रोकने मात्र से अकि- 
चित्कर है वैसे ही सम्यक्त्व मात्र तत्त्वश्रद्धात कराने 
वाला होगा। अतः जैसे मिथ्यात्व हटाओ, मिथ्यःत्व 
हटाओ ' से कुछ नही बनने वाला है वैसे ही सम्यक्त्व लाओो 
सम्यक्त्व लाओ' से भी कुछ बनने वाला नहीं है | यदि 
सम्यग्दर्शन मुक्ति का कारण माता जाएगा तो मिथ्यात्व को 
संसार का कारण माना जायेगा । 

यह ठीक है कि कषाये बध मे प्रमुख भूमिका निभाती 
हैं, परन्तु इस बात का यह तात्पय॑ नही है कि मिथ्यात्व 
केवल अधिकरण है और अकिचित्कर है। वस्तुत: अधि 
करण तो जीव है और मिथ्यात्व प्रतिबन्धक । 

योग जब आख्रव और वन्ध का कारण हो सकता 
है, तो मिथ्यात्व को भी कारण म,नना होगा। 
मिथ्यात्व वस्तुत: अज्ञानरूप है जिसे अन्य दशेनों में 
माया, अविद्या आदि शब्दों से कहा गया है । जव तक यह 
विद्यमान रहता है तब तक सद्दृष्टि प्राप्त नद्ी होती है 
ओर सद्दुष्टि प्राप्ति के बिता सदृज्ञान सद्चरित्र नही 
बनते । अतः मिथ्यात्व को यदि थोड़ी देर के लिए अबधक 
मान भी लिया जाये तो वह अकिचित्कर सिद्ध नहीं होता, 
क्योंकि वह ऐसा अ्रतिबन्धक तत्त्व है जो सददूष्ट नही होने 
देता। सद॒दृष्टि मे रुकावट पैदा करने वाले को मात्र 
अधिकरण कंसे कहा जा सकता है ? यहू तो वह जब रदर्त 
तक्त्व है जो अनन्त संसार का कारण हैं। इसके न रहने 
पर ही कषायें प्रमुख रूप से ससार के प्रति कारण द्वोती 


ए) डा० सुद शंनलाल जन, बाराणसी 


है । यह ठीक है कि मिथ्यात्व के रहने पर कषाये रहती हैं 
ओर मिथ्यात्व के न रहने पर कषाये भजनीय है । 

विचार करे कि एकेन्द्रियांदि जीवो के क्‍या हमारे 
जैसी प्रकट कषाये पाई जाती है, परन्तु उसके भिथ्यात्व के 
कारण बन्ध हाता है । मेरे कहने का तात्पयं यह नही है 
कि मिथ्यात्व ही सब कुछ है, कंषाये कुछ नही । कषायों 
से स्थिति और अनुभाग बध में विशेषता आती है परन्तु 
जब तक मिथ्यात्व छूटेगा नही तब तक “हिसादि स बधन 
और अहिसादि से मुक्ति होती है” यह ज्ञान कैसे होगा ? 
जब तक यह सद्दृष्टि नही आयेगा कोई कषायो को कंसे 
जीतेगा ? इसीलिए साम्परायिक आख्रव के भेदों में 
मिथ्यात्व को भी उिनाय। गया है। भिव्यात्व के गृहीत 
और अगृहीत भद करके गृहोत के ४ भेद किए है--- एकांत 
विपरीत, सशव, वत्तेयिक और अज्ञान । 

अत. मरा विनम्र निवेदन है कि केवल शब्दजाल के 
द्वारा जैन सिद्धात को अन्यथा व्याख्या न की जाएं। आगमो 
मे जो दो तरह को बाते |मलती है उन्हें ऐकान्तिक न 
बगाया जाये अपितु दृष्टिभेद को ध्यान मे रखते (ए कथन 
शेली का भेद भाना ज,ए। किसी तत्त्व को ,केवल युक्ति 
के आधार पर सिद्ध नहीं किय। जा सकता है, उसमे विवेक 
जरूरी है। इसके साथ ही यह भी जरूरी हे कि हमारा 
वचन हितकारीा हो। वह वर्गभेद आदि को उत्पन्न करने 
वाला न हो | हमारी हमेया अनकान्‍्त दृष्टि होनी चाहिए, 
आगमों के विपरक्त कथनों का अपेक्षाभेद से युक्तिसगत 
समाघान करना चाहए। तथ्य को प्रकट करने के लिए 
हमे पूर्वाग्रही नो नही बनना चाहिए । 

मिथ्यात्व को सर्वेया - किचित्कर करने का सम्पूर्ण 
दर्शन पर कितना व्थाप्रक प्रभाव पड़ेगा यह चिन्तनीय है । 
यदि मिथ्य।त्व को अकिचित्कर ने कहकर मात्र कषायो को 
बन्ध के प्रति प्रमुखता दी जाती तो अच्छा था। मिथ्पात्व 
कषाय नहीं है इसलिए उसे चारित्र मोहनीय मे नहीं 
गिनाया गया परन्तु वह चारित्र स॑ अवुरत्ति को रोकने वाली 


दर्शनमोहनीय का परिणाम है। 
(शेष प१ृ० ३२ पर) 


गतांक से आगे 


दसवों शताब्दी के अपभ्र श काव्यों में दार्शनिक समीक्षा 


अपभ्रश कवियो ने बोध-दर्शन के झृन्यवाद को भी 
समीक्षा की है। जो न सतु हो, न असत्‌ हो, भर न सदा- 
सत्‌ से भिन्‍न हो, वह शून्यवाद कहलाता है। अतः शून्य 
एक अनिर्वंचनोय तत्व है, जिसका केवल ज्ञान हो है ।' 
सशंशुन्यता की कल्पना के अनुसार जगत में कुछ भी 
वास्तविक नही है, अत: यदि मभी जगह बौद्ध शून्य का ही 
विधान करते है तो उनके द्वारा इन्द्रियो का बमन, बस्त्रो 
का घारण करना, ब्रत-पालन, रात्रि-पूर्व भोजन करना एव 
सिर;मुण्डन आदि से क्या प्रयोजन ।' अतः बौद्धों का झून्य- 
वाद भी सार्थक प्रतीत होता । 


सांख्य दर्शन की ससाक्षा :-- 

साख्य दर्शन क॑ प्रणेता कपिल मुनि माने जाते है । 
ईसा पूर्व द्वितोष शताब्दी मे ईश्वर कृष्ण के द्वारा :साख्य- 
कारिका' नामक ग्रन्थ लिखा गया था। जो भाधुनिक काल 
मे साख्य दर्शन का प्रामाणिक ग्रन्थ माना जाता है। बाद 
के आचारयों ने भी भारतीन दर्शनों पर टीका-टिप्पणिया 
की है। 

साख्य दर्शन की मान्यतानुसार इस सृष्टि का निर्माण 
पुरुष (आत्मा--जीव) ओर प्रकृति (जड़ पदार्थ) के परस्पर 
सहयोग से हुआ है । साख्य दर्शन प्रकृति को जड़, सक्रिय, 
एक तथा त्रिगरुणात्मक (सत्व, रज ब तम गुणों से युक्त) 
एवं पुरुष को चेतन, निष्क्रिय, अनेक एवं त्रिगुणातीत 
मानता है। निष्किय पुरुष तथा जड़ प्रकृति अकेले सृष्टि 
का निर्माण नही कर ”कते । इन दोनों के परस्पर सह- 
योग व सयोग से ही स॒ष्टि का निर्माण सभव है। सांख्य- 
बहन के उक्त मत पर आपरपत्ति करते हुए महाकबि पृष्पदन्त 
कहते है कि---: क्रिया रहित निर्मल 4 शुद्ध पुरुष, प्रकृति 
के वन्धन मे कंस पड़ जाता है ? क्रिया के बिना मन, 
वचन व काय क्‍या स्वरूप होगा | बिना क्रिया के जीव 
(पुरुष) पाप से कंसे बधेगा ? ओर कंसे मुक्त होगा ?* 
सोमदेव सू(र ने भी उक्त बात का समर्थन करते हुए कहा 
है कि--जो (प्रकरृत) जड़रूप है वह सक्रिय एव जो 
(आत्मा) चेतन है वह निष्क्रिय कंसे हो सकता है ।* यदि 


() श्री जिनेन्द्र कुमार जन, शोध-छात्र 


प्रकृति सक्रिय और पुरुष निष्क्रिय है तो वह (पुरुष) भोक्ता 
कंसे हो सकता है। आत्मा वद्ध व निर्ग॒ण होने के कारण 
शरोर के साथ सभोग (सम्बन्ध) रखने वाला कैसे हो 
सकता है ।* 

सांख्य दर्शन जीव को नित्य मानता है। पुरुष (आत्मा) 
द्रव्य है। गुणों व पर्यायों के समृह को द्रव्य कहा जाया 
है ।' चूंकि पर्याये अनित्य है, बदलती रहती है, अतः द्रव्य 
अनित्य भी है। ऐसी दशा मे पुरुष को मात्र नित्य नही 
कहा जा सकता ।* साख्य दर्शन में सृष्टि-विकास में २५ तत्व 
मानता है। जिसे स्पष्ट करते हुए पुष्पदन्त कहते है :-- 

भूयई पच पतचिंगुणइं पत्तिदियइ पंच तमत्तउ। 

मणहंकार बुद्धि पसरू कह पसईए पुरिसु सजुन्तउ | 

“पॉँच भूत, पाच गुण, पाँच इन्द्रिया, पाच तमन्‍नाए, 
मन, अहकार और बुद्धि के प्रसार में पुरुष प्रकृति से 
परस्पर विरोधी थुणो के होने पर भो कैसे सयोग कर 
बैठा ।” ११वीं शताब्दी क पूर्वाधे मे वीरकाव कृत “जम्बू- 
सामिचरिउ' नामक ग्रन्थ मे साझ्य दर्शन के सत्कायंवाद 
(कारण-कार्यवाद)की समोक्षा करते हुए कहा गया है कि-- 

कज्जहो कारण नवर सलक्खणु मिउपिडों त्व घडहों 
अविलक्खणु (' 

“किसी भी कार्य का कारण केबल स्वजातीय लक्षण 
वाला हाता है। जिस प्रकार घट रूप कार्य का कारण 
उससे (द्रव्यत.) अविलक्षण मृत्पिड ही होता है ।” अतः: 
आपके तिद्धान्तानुसार अचेतन पृथ्वी आदि भतो से अचेतन 
शरीरादि के समान ज्ञान भी अचेतन ही होना चाहिए । 
परन्तु ऐसी वास्तविकता नहीं है, क्योंकि ज्ञन एक चेतन 
तत्व है ओर ज्ञप्ति--जानना यह चेतन की ही क्रिया है । 
अन्य मतों ब दर्शनों की समीक्षा :-- 

उपर्युक्त दाशनिक मती के अतिरिक्त अपश्र श॒ कवियौ 
ने न्याय, वेशेषिक, शेव दर्शन की भी समीक्षा की है । 
तथा सझाज में ब्याप्त कुछ मिथ्या धारणाओं एवं अन्ध- 
विश्वासो पर भी चर्चा की है। न्याय एवं वेशेषिक दर्शन 
की चर्चा कबि ने अवतारवाद की आलोचना करते हुए इस 
प्रकार की है--“जिस प्रकार उबले हुए जौ के दाने पुनः 





इसवों शताब्दी के ग्रपश्नश कार्यों में राहनिक समीक्षा २३ 


कच्चे जो में परिवर्तित नही हो सकते, घी से पुनः दूध नहीं 
बन संकता, उसी प्रकार सिद्धत्व को प्राप्त जीव पुन: देह 
कैसे धारण कर सकता है? अक्षपाद (न्याय दर्शन के प्रणेता 
कण।द) मुनियों ने शिवरूपी गगतारविद (आकाश कूसुम-- 
अस॑म्भव वस्तु) को कैसे मान लिया ? और उसका वर्णन 
किया ।* 

अन्य देवताओं को मिथ्या मानने वाले शैव मतवादी 
आकाश को शिव मानते हैं । ये शैब्प अनुयायी कौसाचार 
का अनुशरण करते हुए अपनी साधना के लिए मद्य. मांस, 
मत्स्य, मुद्रा तथा मैथुन आदि का प्रयोग करते है ।' इन 
क्रियाओं को धर्म के प्रतिकूल कहा जाता है । 

शिवपूजन मे बेलपत्री का प्रयोग किया जाता है' अतः 
बेलपत्री तोडकर शिव को समर्पित (चढाना) करना, 
धामिक कार्य माना जाता है। किन्तु अपभ्रश कवि कहता 
है :+८ 

पत्तिय तोडहि तडतडह णाइ पइट्ठा उटठु | 

एवण जाणहि मोहिया को तोइइको तुदठु ।* 

“मनुष्य पत्तों को तोड़ता है किन्तु यह नहीं सोचना 
कि जिसे मैं तोड़ रहा हूं उसमें भी वही आत्मा है जो 
मनुष्यों में होती है। इसलिए ऐसे कार्य अनुनित व धममे- 


विपरीत ही है।”'' 

गाय और बैलों को मारा जाता है, ताडा जाता है: 
फिर भी गौवश मात्र को देव कहा जाता है। पुरोहितों 
द्वारा याज्ञिकों हिसा (यज्ञ में पशु-बलिकरण) की जाती 
है । एव मृगो को मारकर मृगचर्म धारण करना पवित्र 
समझा जाता है । इसी प्रकार पुष्पदन्त ने जसहरचरिउ"+ 
में “चण्डमारो देवी के सामने समस्त प्राणी-युगलों की 
बाल देने से आकाशगामिनी विद्या सिद्ध होती है ।” इसका 
जो वर्णन किया है वह भी अन्धविश्वास एवं रूढिवादी 
परम्परा पर आधारित है। चूकि इस प्रकार फी रूढ़िवादी 
एवं पारम्परिक मान्यताओं से जीव हिंसा तो होती ही है 
किन्तु लोग इसके पक्ष को ही ध्यान में रखते है। 

इस तरह उपर्युक्त विवेचन मे १०वीं शताब्दी के 
भप श्र श॒ कवियों एवं आचार्थों ने अपने समय की समस्त 
घामिक, दाशंनिक मान्यताओं का पूर्व पक्ष रोपकर फिर 
उसकी समीक्षा प्रस्तुत की है। इस युग के न केवल अप- 
पभ्रश जैन कवियों ने बल्कि सस्कृत एवं प्राकृत भाषा के 
कवियों एवं आचार्यों ने भी इस प्रकार की सामग्री को 
अपने काव्य-ग्रन्थों में स्थान दिया है। अतः उप्त सामग्री 
की समीक्षा अलग शोध-प्रबन्ध मे की जा सकेगी । 
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संख्यातर्वें भाग में 
कदि-णशोोकदि-अव त्तव्वसंचिदा 
कृति, नोकृति व अवक्तब्य संचित 


णोकदि-अवत्तय्व 
नोकृति व अवक्तष्य 


शंका--भुज्यमान 
एड्दिय-बि-ति-चदु-पं विंदिएसू 
एकेन्द्रिय, दीन्द्रिय, त्रीरिद्रिय, 
चतुरिन्द्रिय और पंचेन्द्रियो मे 
कृति संचित 
[सागरोवमसदपुधत्तं ] 

स्त्री व पुरुषवेदियों का 

तथा नपुंसकवेदियों का 
सागरोपम पृथक्त्व काल 
देवनारकी के मूल शरीर की 
जघ 

दुगुणी विशेष अधिक है । 
सखेज्जा । परिह। रसुद्धिस जद- 


संख्यात है । परिह/र 


शुद्ध 
अकषायो, मन: पर्ययज्ञानी, केवलज्ञानी, संयत 
शुद्धिसंयत तथा केवलज्नानियों मे 
केवलणाणि-सजद-जहा क्खाद--- 
केवलज्ञानी, संत, यथाब्यात 
वाउकाइया, तेसि चेव सुहुमा पज्जत्तापज्जत्ता, 
बादरपुढविका इय- 
कायिक ओर उन्ही के सूक्ष्म तथा पर्याप्त व 
अपर्याप्त, बादर पृथिविकायिक, 
असंखेज्जदिभागे, 
असंख्यातवें भाग में 
कदिसंचिदा 
कृति-संचित 
[पृ० २८१ पर “शेष मार्गंणाप्नों में क्ृतिसंचित 
हैं'। कह कर औदारिक मिश्रकापयोगी को भी 
कृतिसंचित ही बताया है ।] 


>९ >€ २६ रि 
2652 % प्‌ का रणमुपरि प्रोक्तमेव 


शका--भनुष्य व तियंचों द्वारा भुज्यमान 
एइडंदिएसु 
एकेन्द्रियों में करति आदि संचित 


26 >€ 2९ 
2९ >९ 2९ 


> >< »< देखो पृ. ३०५ का शंका-समाधाल 
मनुष्य व तियंच के उत्तर शरीर की 

जघन्य 

विशेष अधिक [यानी कुछ अधिक |] दुगुणी है । 
संखेज्जा । एवं सामाइयछेदोवद्रावणसुद्धिसज- 
दाणं; णवरि तेजाकम्म इ१-परिसादणकदी णत्थि 
परिहा रसुद्धिस जद- 

संख्यात हैं। इसी प्रकार सामायिक ब छेदोप- 
स्थापनाशुद्धिसंयतों के कहना चाहिए | किन्तु 
उनके तजस-का्मण शरीरो की परिशातनक्रृति 
नहीं होती । परिहार- 
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झशुद्ध 


योनिमत्‌ तिय॑ज्चों 


असंखेज्ज॑दि- 
ग्रसंख्यातवां 

एवं घेउब्विय- 

इसी प्रकार वेक्रियिक 
वेउव्वियपरिप्तादणकदीए 
वैक्रियिकश रीर की परिशातन कृति 
का उत्कर्ष से 

असंख्पात 

सघादन 

ब अन्तर्मुहूर्त 

तेजा-कम्य इय- 


बेउब्विय परिसादण- 
काल है। वैक्रियिकशरीर की 


मनयोगियों 

जहंण्णेण अंनोमुदुत्तं, उक्कस्सेण 
पुव्वकोडी देसूणा। 

अन्तमुंहते और उत्कर्ष से कुछ कम 
पूवंकोटि काल प्रमाण होता है । 
परिशातन कृति का नाना 


वेउव्वियपरिसादणकदी ए 
णाणंगजीवं 

-परिसादणकदि वेउव्वियतिण्णिपदा 

आओदारिकशरीर की परिशातनकृति 

संघादणापरिसादणकदी ए 

संघातन-परिशातन कृति 


तेजाकम्मइयसघादणपरिसादण- 
कृदी भोघ॑ । 


शुद्ध 
तियंञ्वयोनियों [इसी तरह सर्वत्र संशोषषन 
करना चाहिए] 
संखेज्जदि- 
संख्यातवाँ 
एवं [ओरालिय-] वेउव्विय- 
इसी प्रकार ओऔदारिक व वैक्रियिक 
वेउव्वियसंघादण-परिसादणकद्दीणं 
वैक्निमिकशरीर की संघातन व परिशातन कृति 
का एक जीव की अपेक्षा उत्त्कर्ष से 
असख्यात 
संघातन 
व तीन समय कम श्रन्तमुह्त 
तेजा-कम्मइय सघादणपरिसादराकदीए णाणा- 
जीव पडुच्च सव्वृद्धा। एगजीवं पडुच्च जहण्णेण 
खुदा भवग्गहणं, उक्कस्सेणा कम्मटिठदी । एवं 
तेत्ति पज्ञात्ताण; णवरि ओरालिय सघादण- 
परिसादणकदीए एगजीव पडुच्च जहृण्णेण 
अंतोमुहुत्तं तिसमऊण । 
ओरालियपरिसादणकदी वेउव्विधपरिसादण-- 


काल है । ओऔदारिक शरीर की परिशातनः कृति 
तथा वेक्रियिकशरीर की 


मनोयोगियों 
जहृण्णेण तिण्णि समया । 


तीन समय है। [केबलिसपुद्धातापेक्षया त्रि- 
समयप्रमित: कालो भवति |] 

परिशातन कृति का तथा लैजसका मंणणशरीर 
की संघातनपरिशातन कृति नाना 
बेउव्वियपरिसादणगकदीए तेजाक म्म इय-सं घादण- 
परिसादणकदीए णाणेगजीवं 
-वैउव्वियतिन्णिपदा 

ओऔदारिकशरीर और 

परिसादणकर्द।ए 

परिशातन कृति 


तेजाकम्मइयसंघादगपरिसादणपरिसादणकदी- 
णं ओोघ भंगो । 
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अशुद्ध 
संघातनपरिशातन कृति के 
एगसमओ, उक्कस्सेण 


और उत्कषं से 


जहण्णणे 
तेजाकम्मइयसंघादणपरिसादणकदी 


संघातनपरिशातन #त्ति के 
अपर्याप्त; सब 

काइयअपज्जत्त- 
--परिसादणमेत्तेण ।* 

सघातन और परिशातन कृति युक्त 
सखेज्जगुणा । तेजा- 


संख्या तगुण हैं । उनसे 


बादरवाउकाइय पज्जत्ताण 
वायुका यिक पर्याप्त 
असखेज्जग्रुणा । ओरालिय- 


असं॑ख्यातगुणे हैं। उनसे 


विसमऊरणं 

दो समय कम 

चदुसम वाहिया 

उत्कर्ष से चार समय अधिक 
एक पूर्वे कोटी 


शुद्ध 

संप्रातनपरिशातन व परिशातन कृति के 
एगसमओ, उक्कस्सेण ओंघं । वेउव्वियसघादण- 
कंदीए णाणाजीवं पडुच्च ओघं एगजीवं पडुच्च 
जहण्णेण एगसमओ, उक्कस्सेण 

ओर उत्कृष्ट से ओध के समान है। बेक्रियिक- 
शरीर की संघातनकृति का नाना जीवों की 
अपेक्षा अन्तर ओचघ के समान है तथा एक जीव 
की अपेक्षा जधन्य से एक समय और उत्कषं से 
जहण्णण 
तैजाकम्मइयसंघादणपरिसादणपरिसादण कदी- 
ण्‌ ओघं । 

सघातन-परिशातन व परिशात्तनकृति के 
अपर्याप्त, बादरवायुकायिक अपर्याप्त, सब 
काइय-बाउकाइय-अपज्जत्त- 

+-मेत्तेण ।* 

संघातन#तियुक्त 

सखेज्जगुणा । संघादण-परिसादण कदी सखे- 
ज्जगुणा । तेजा 

संस्यातगुणे है। उनसे उसी की सघातनपरि- 
सघातनपरिशातनक्ृतियुक्त जीव संख्यातगुणे है । 
बादरवाउकाइयाण तेसि पज्जत्ताणं च 
वायुकायिक ओर उन सबके पर्याप्त 
असखेज्जगुणा । ओरालियपरिसादणकदी विसे- 
साहिया । वेउव्वियसघादणपरिसादण कदी 
असंखेज्जगुणा । श्रोरालिय- 

असख्यातगुण हैं। उनसे ग्रौदारिकशरीर की 
परिशातन कतियुक्त जीव विशेषाधिक हैं। 
उनसे बैक्रियिक शरीर की संघातन परिशातन- 
ऋतियुक्त जीव असंख्यातगुणे है । उनसे 
तिसम्रऊर्णं 

तीन समय कम 

9३ # 
समयाहिया 
उत्कर्ष से समयाधिक एक पुर्वे कोटी 
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अनेकास्त 
जयधवला पु० ७ का अंश शुद्धिपत्र 


बशुद्ध शुद्ध 
अयोग्य योग्य 

कमंपरकाणुओं करमंपरमाणुओं 

उससे आगे अर्थात्‌ पहले जो एक उससे आगे, अर्थात्‌ जिनकी एक समय अधिक 
समय अधिक आवबाधा से हीन आबाघा से हीन कर्म-स्थिति ज्यतीत हुई है 
कर्मस्थिति और इस स्थिति के जो. ऐसे इस निरुद्ध स्थिति के जो कर्मपरमाणु 
कर्म परमाणु कहे है उनसे आगे कहे हैं उनसे आगे 

आवाहा । एदिस्से आबाहा, एदिस्से [देखो :--ऐसा ही सूत्र पृ० 

२७० पर द्वितीय चूर्णि सूत्र| 
विवक्षित स्थिति में एक समय कम एक समय कम आवली से न्यून आबाघधा 


भावली से न्‍्यून आबाधाप्रमाण प्रमाण इस विवक्षित स्थिति के विकल्प 
अवस्तुविकल्प होते हैं। इस प्रकार समाप्त हुए। 
इस स्थिति के विकल्प समाष्त हुए । 
विशेषार्थ--विवक्षित स्थिति दो विशेषार्थ--यह उपसहार सूत्र है। विवश्चित 
समय कम स्थिति एक समय कम आवली से न्‍्यून आबाधा 
की अंतिम स्थिति है, अत: इसमे, जिन कर्म- 
४४३ ० «<४ परमाणुओ की स्थिति उदय से लेकर एक 
नी २० नल न 5७ आवली से न्यून आबाघा काल तक शेष रही 
आवाधा प्रमाण अवस्तुविकल्प है वे कम परमाणु नही पाए जाते । इसी से 
बताए हैं । इस विवक्षित स्थिति मे एक बावली से न्यून 
आवाधा-प्रमाण अवस्तु बिकल्प बतलाये है । 
जिनकी स्थिति एक सक्षमय कम आवली से 
न्‍्यून आबाधा प्रमाण या इससे अधिक स्थिति 
शेष रही है वे सब परमाणु इस निरुद्ध स्थिति 
में पाए जाते है । इस प्रकार अवस्तु विकल्पों 
ब वस्तुविकल्पो का कथन हो जाने पर इस 


निरुद्ध स्थिति सम्बन्धी समस्त विकल्पों का 
कथन समाप्त हो जाता है । 


9०० ०० न्न्न 


हैव है वे 
तीन समय क्रधिक दो समय कम 
आबाधा से आगे को आबाधा से लेकर आगे की 
धवल पु० १ का अंश शद्धि पत्र 
असख्यातवे भाग प्रमाण असंख्यातर्वे भाग आयाम वाले 
संख्यात आवली प्रमाण संख्यात आवली आयाम वाले 
न चेते सर्वेषु सम्भवन्ति, न चेते सर्वेषु सम्भवन्ति, दशनवपू्वंधराणाम 
क्षपक--- ” 


[नोट--अथम संस्करणस्थपारढठं द्रष्ट्वा, सर्वेसंस्क र णेष्वनु- 
बाव च॒ द्रष्ट्वा इवं चरम संशोधन कृतम्‌ ।] 


मूल-अगम की रक्षा करें 


जेन आगमों की मूल गाथाओं में शुद्धिकरण के नाम पर जो मनसाने बदलाव किए जा रहे 
हैं। इस विषय को लेकर वीर सेवा मन्दिर की कार्यकारिणो ने निश्चय किया है कि जैन आगसों की 
मूल गाथाओं के बदलाव को रोकने के लिए समाज में जागृति लाई जाए। 
कुल्द फुन्द भारती, नई दिल्‍ली से प्रकाशित समयसार, नियमसार और रयणसार ग्रन्थों के 
सम्पादक|प्रकाशक ने शुद्धिकरण के नाम पर-व्याकरण के बंडन से मुक्त प्राचोन और व्यापक हमारे 
आचायों को आएं भाषा को परवतों व्याकरण में बांधकर भाषा को संकुचित तो किया हो है, शुद्ध 
शब्द रूपों को भी शुद्ध करने का उपक्रम किया गया है। जेसे- पुस्णल का पोंग्गल, लोए का लोगे, होई 
का होदि, हव॒इ का हवदि आदि--यदि होइ और लोए जैसे शब्द रूपों को गलत मान लिया गया तो 
भविष्य सें मंत्र महात्म्य और मूलमन्त्र गमोकार भी बदल जाएगे--“हबदि मंगलं और लोगे सब्वसहूणं 
हो जाएंगे। बोर सेवा मन्दिर चाहता है कि संपादनों में किसो एक प्रति को आदर्श मानकर तदनरूप 
पूरा ग्रन्थ छपाया जाय और अन्य उपलब्ध या स्वेच्छित विकल्पों को टिप्पणों में आवश्यक रूप में दिया 
जाए जैसी कि संपादन की प्राचीन परिपाटी है और विद्वन्मंडल- सम्मत है। 
उक्त प्रसंग को लेकर बोर सेवा मंदिर को ओर से 
त्यागियों एवं विद्वानों के अभिमत आमत्रित किए गए थे। 
प्राप्त अभिमत समाज की जानकारी हेतु नीचे दिए जा रहे है। 
--““मुल जैन प्राकृत ग्रन्थों को बदलना कथमपि उचित नही है ।' 
“7१०५८ पृज्य आचार्य शिरोमणि श्री अजित सागर जी महाराज 


/ 'मूल में सुधार भूलकर नही करना चा,हुए अन्यथा सुधरते-२ पुरा ही नप्ट हो जाएगा ।*** 
“7१०४ आयिका बिशुद्ध मति जी 


--*'यदि कदाचित्‌ कोई पाठ बिल्कुल ही अशुद्ध प्रतीत होता है तो भी उसे जहां की तहाँ न सुधार 


कर कोस्टक में शुद्ध प्रतीत होने वाला पाठ रख देवा चाहिए ।"** 
“आजकल जो मूलग्रंथों मे सशोधन, परिवर्तत या परिवर्धन को बुरी १रपरा चल पड़ी है उसको मुझे 
भी चिस्ता है ।*** --१०४ आयिका श्री ज्ञानमती माता जी 
“ग्रन्थों के सम्पादन और अनुवाद का मुझे विशाल अनुभव है। नियम यह है कि जिस ग्रथ का 


सम्पादन किया जाता है उसकी जितनी सम्भव हो उतनी प्राचीन प्रतियाँ प्राप्त की जाती है। उनमें से अध्ययन 


करके एक प्रति को आदर्श प्रति बनाया जाता है। दूसरी प्रतियों मे यदि कोई पाठ भेद मिलते है तो उन्हें पाद 
टिप्पण में दिया जाता है ।*** --१० फूलचन्द जी सिद्धान्त शास्त्री 


-पर्वाचार्यों के बचतों में, शब्दो में सुधार करने पर परम्परा के बिगड़ने का अन्देशा है । कोई भी 


सुधार यदि व्याकरण से भिन्न प्रतियों के आधार पर करना उचित मानें तो उसे टिप्पण मे सकारण उल्लेख ह्दी 
करना चाहिए न कि मूल के स्थान पर ।**' - पं० जगन्मोहन लाल शास्त्रों 

--संशोधन करने का निर्णय प्रतियों के पाठ मिलान पर निय्रस्तित होना चाहिए न कि सम्पादक की 
स्वेच्छा पर ।*** -पं० बालचन्ब सिद्धान्त शास्त्री 


७ च्त्क बम. नए. छा 


६२, वर्ष ४१, कि० रे 


हमारा कहना तो यही है कि श्रावकों द्वारा जयकारे, 
चित्र प्रकाशन, वितरण और स्वार्थ-7रक आशीव दि प्राप्ति 
की प्रथाएँ समाप्त की जाएँ--तभी धर्म स्थिर रह सकता 
है । भ्रखबरों, कैसिटों आदि के माध्यम से उनके प्रवचनो 
के प्रचार को भी रोका जाय | क्या ? जितवाणी वाक्य, 
घधर्म-प्रचार के लिए कम है जो व्यक्ति को बढ़ावा दे पूर्वा- 
चापोँ और जिनतवाणी को पीछे घकेला जाय । जरा 
सोचिए ! हमारी दृष्टि से धर्मान्ध तो सही मार्ग पर ना ही 
आ सकेगे | यदि आप उन्हें मना सके तो धर्म का सौभाग्य 
ही होगा और आपको भो धर्मलाभ ! 


२ क्‍या सुलमंत्र बदल सकेगा ? 


हमने मूल आगध-भाष्रा के शब्दों मे उलट-फेर न 
करने की बात उठाई तो प्रबुद्ध वर्ग ने स्वरगत कर 
समर्थन दिया--मम्मनिर्यां भी आयी । बावजूद इपक्रे 
हमारे कानो तक यह शब्द भी आए कि --शह्ररूप बदनने 
से अर्थ में तो कोई अन्तर नहीं पढड़ा। उद्दाहरण के लिए 
'लोए' या 'होइ' के जो अर्थ है वे ही अर्थ 'लोगे' या 'होदि! 
के हैं और आप स्वयं ही मानते है कि अरथे-भेद नहीं है-- 
नमक, लवण, सेन्ध्रव भी तो एकार्थवाची है--कुछ भी 
कहो । सभी से कार्य सिद्धि है । 

बात सुनकर हमें ऐसी बचक/नी दलील पर हंपी जेसी 
आ गई। हमने सोचा-यदि अर्थ न बदलने से ही सब 
ठीक रहता है तब तो कोई “णमों अरदंवाणं! मत्र को 


यदि मिथ्यात्य को आकिचित्कर कहेंगे तो उसके पहले 
योग को अकिवित्कर कहना पड़ेगा, क्योकि केवल योग ही 
संसार नही होता; यदि कषाये न हो । 

कुगुरु, कुदेव आदि की पूजा को जो मिथ्यात्व कहा 
जाता है उत्तके पीछे यही कारण है कि कुगुरु, कुदेव आदि 
ने दिसादि मे घर्म माना है। जो अहिसादि में घर्मं मानता 
है वह कुगुरु कुदेव नह! है जिसकी हम पूजा एवं सत्सगति 


(पृ० २१ का शेषांश) 


प्रनेकान्त 


अस्सतलामसानेकं प्रहंत।' या गुडमोनिग दू श्रहंताज भी 
बोल सकेगा--वह भी मूलमंत्र हो जायेगा। क्‍या कोई 
ऐसा स्वीकार करेगा--जपेगा या लिखकर मदिरों में 
टागेया या इन्हें मृलबीज मंत्र मानकर ताम्र यन्त्रादि में 
अंकित करायेग। ? कि ये पद णमोकार मूलमंत्र का है। 
क्योंकि इनके अर्थ मे कही भेद नही है। 


पर, हमने जो दिशा-निर्देश दिया है वह अर्थभेद को 
लेकर नही दिया--भाषा की व्यापक्रता कायम रखने और 
अन्य की रचना मे हस्तक्षेप न करने देने के भाव में दिया 
है । ताकि भविष्य में कोई किसी रचना को बदलने ज॑सी 
अनधिकार चेष्टा न कर सके | क्योकि यह तो सरासर पर- 
वस्तु को स्व के कब्जे मे करके उप्तके रूप को बदल देने 
जैसा है ताकि दावेदार उसकी शिनाख्त ही न कर सके 
और वह सबूत देते ये भी महरूम हो जाय । 


हाँ, यदि कदबित्‌ कोई व्यक्ति किसी की रचना में 
अगुद्धि या अशुद्धिकामिलाप मानता हो तो सर्वोत्तम 
ग्जित्य य्रटी है कि वह लोक-प्रचलित रीतिवत्‌--किसी 
एक प्रति को आदर्श मानकर पूरा-पूरा छपाए और अन्य 
प्रतियों के पाठ टिप्पण मे दे । जैसा कि विद्वानों का मत 
है। दूसरा तरीका है--बह पूर्व प्रकाशनो को मलिन न 
कर स्वय उस भाषा से अपने कोई स्वतन्त्र ग्रन्थ-रचना 
करे । क्या ठीक़ है? जरा सोचिए ? 


>-सम्पादक 





करेगे वेमे ही हमारे विवार वनेगे । अत: मिथ्थात्व ससार 
का न्गभित्त करण बन जाता है, क्थोकि इसके बाद कषा:यें 
जन्म लेतो है | हमार। पूज्प बही है जो मोक्ष मार्ग का नेता 
सर्वज्ञ और कमंपव॑ंतो का भेत्ता है, वह जो भी हो। विचार 
करने पर जिनेन्द्र ही ऐसे देव हैं, अतः उनकी आराधना 
से सम्यक्‍्त्व को प्राप्ति होती है और कष।|यादि पर बिजय, 
अतः मिथ्वात्व को अकिचित्कर कहना हमारी भूल होगी । 


पर? 


सिथ्यात्व अकिंचित्कर नहीं है 


0] श्री पं० रतन लाल कठारिया, केकड़ी 
मिथ्यात्व को अकितित्कर धानने वाले कषाय को ही बन्धकर्त्ता और मनुष्य का अहितकारी मानते हैं 
किन्तु यह मूलतः गलत है :-- 

१. जैनेद्र सिद्धान्त कोश द्वितीय भाग पृ० ३३ पर लिखा है--'कषायरमिथ्यात्व सबसे बड़ी कषाय 
है इससे आत्मा के स्वरूप का घात होता है। भिथ्यात्व से बढ़ कर कोई पाप नही ।” 

२. मोक्षमार्ग प्रकाशक पृष्ठ २७ (सोनगढ़ प्रकाशन)-- तथा मोह के उदय से मिथ्पात्व क्रोधादिक 
भाव होते हैं उठ सब का नाम सामान्यतः कषाय है ।” 

३. जयधवना भाग ४ पृ० २४--शका-असदु रूप अनन्तानुबन्धी चतुष्क की मिथ्यात्व में उत्पत्ति कैसे 
हो जाती है ? समाधान--त्रयोंकि मिथ्यात्व के उदय से कार्माण वर्गणा स्कधों के अनस्तानुबन्धी चतुष्क रूप से परि- 
णमन करने मे कोई विरोध नहीं आता है । 

४. गोम्मटसार कर्मकाण्ड भाग ! (ज्ञानपीठ प्रकाशन) प्रस्तावना पृ० १५--किस्तु पहले गुणस्थान में 
१६ प्रकृतियों की बंध व्युब्छित्ति होती है ये १६ प्रकृ तियां केवल पहले गुणस्थान में ही बंत्रती हैं। आगे पिथ्यात्व का 
उदय न होने से नही बंधती है । अतः उनके बन्ध का मुख्य कारण मिथ्यात्व ही है अत: मिथ्यात्त्र को बन्ध का कारण 
कहा है। फिर भी दूसरे गुणस्थान में मिथ्यात्र का उदय न होने से अनन्तानुबधी का उदय होते हुए भी उक्त १६ 
प्रकृतियों का बन्ध नही होता । अत: उनके बन्ध का प्रमुख कारण मिथ्यात्व ही है! अतः कषाय और योग के साथ 
मिथ्यात्व को भी बध का कारण माना गया है । 

५, पहले गुणस्थान का नाम “मिथ्यात्व” रखा गया है “अनन्तानुबन्धी” नही । इससे भी मिथ्यात्व 
की प्रमुखता सिद्ध होती है। मोहनीय के २ भेद भी इसी दृष्टि से किये हैं और प्रथम स्थान मिश्यात्व (दर्शनमोहनी य) 


को ही दिया है । 
६. मिथ्यात्व, ससार (भवबधन) का श्राण है, अन्य सब कषाय कर्म तो उसके शरीर मात्र है। जैसे 


बिना प्राणों के शरीर मुर्दा है उसी तरह बिता मिथ्यात्व के समार की स्थिति नहीं । अतः इसी का नाम अनत-संसार 
है। कषायें तो इसके पीछे है इसी से उनका नाम अनन्त (समार) अनु (पश्त्रात्‌) बंधी (बंधनेवाली)--अन्‍्तानुबंधी 
है । मिध्यात्व, ससार रूपी वृक्ष की जड है। जिस तरह बिना जड़ के वक्ष स्थिर नहीं रह सकता उस्ो तरह बिना 
मिध्यात्व के ससार (कषायवृक्ष) स्थिर नही रह सकता | समार रूपी वृक्ष की शाखा पन्न काटने से वृक्ष नष्ट नही हो 
सकता फिर उग आता है जब तक कि मिथ्यात्व ->जड नहीं काट दी जाती । अतः मिथ्यात्व अकिचित्कर नही है। भनर्थों 
का बीज तो वही है उससे आंखें मूंदने की बात करना ससारचक में गहरे निमग्त होना है । 

७. मिथ्यात्व को अकरिचित्कर कहना सम्यक्त्व को भी अकिचित्कर ही कहना है। सम्यक्‍-व का लोप 
करना है। यह जैनधर्म की वास विशेषता को खत्म करना है| समार के जितने भी धर्म है सब रागद्वेष कामफक्रोधादि 
कषायो को जीतने की तो अवश्य बाते करते हैं किन्तु मिथ्यात्व को किसी ने छुआ ही नहीं इसी से वे मोक्षमार्ग को 
प्राप्त नहीं कर सके, संसार में ही भटकते रहे। यह्‌ कला यह अद्भुत विधि-जन से जिन बनने, आत्मा से परमात्मा 
बनने का मार्ग एकमात्र जैनधर्म ने ही आविष्कृत किया है और वह एकमात्र सम्यक्‍त्व (मिथ्यात्वनाश) के बल पर ही 
उद्भूत हुआ है । आज उसी का लोप करना जैन?मं का ही लोप करना है इसे कोई जनी ही न समझे तो इससे बढ़- 
कर और क्‍या परिताप का विषय हो सकता है । विचारें ! 

८. अनन्तानुबंधी का विसंयोजक जब वापिस प्रथम मिथ्यात्व गुणस्थान मे आता है तो एक आवली काल 
तक तो अनन्तानुबधी चतुष्क का अनुदय रहता है। “अकिचित्कर” पुस्तक मे इस अनुदय का अर्थ ईषद्‌ उदय किया है 
जो सभी जेन सिद्धात शास्त्रों से विरुद्ध है किसी मे भी ऐसा कहीं नहीं लिखा है स्वंथा सब जगह उदय का अभाव 
ही बताया है। इस एक बात से ही अकिचित्करता का कागज का महल ढह जाता है ॥। 
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आप सादर आमन्त्रित हैं ! 


हमारे सम्पादक होने के नाते लोग अक्सर हमसे पूछ बैठते ै--'अनेकार) के ग्राहक कितनी सख्या मे है, 
इसका वितरण कितना है और कंसे चल रहा है ? कभी-कभी सन्देश भी मिल जाते है कि अनेकान्त वास्तव में सत्य 
तथा जैन घर के रूप का प्रतिबिम्ब है; आदि । 

हम लिख दें कि हम ग्राहक संख्या का माप मनोयोग पूर्वक पढने वालो से करते हे; पैसा बटोरने के लिए 
ग्राहक सख्या बढाने से नही । हम बता दे कि हम प्रशसा से डरते है। हाँ, आशीर्वाद और सदभावनाये ग्रहण 
करना हमारा धर्म अवश्य है । हमारी घारणा है कि प्राय: ऐसे प्रशव जाथिक दृष्टि को ही लेकर किये जाते 2 - 
जिनकी भार्थिक दुष्टि हो वे ही करते है--वे हानि लाभ का हिसाब भी पैसे से आँकते है । पर, हमे विश्वास है 
कि ऐसे कोई व्यक्ति, पत्रिका शा संस्था घाटे में नहीं होते जिनके उद्देश्यों की पूतति में कार्य कर्त्ताओं का सक्रिय बल 
मिलता हो । सो--धर्म के प्रभाव से प्रबुद्ध-हमसफर कार्यकर्ताओं, लेखकों और पाठकों के सहयोग से “अनेकान्त' 
आगम रक्षा व सही आचार-विचार निर्देश देने मे सफल चन रहा है | लोग दिशा-निर्देश पा रहे है--वे इसे मिल 
बैठकर ओर एक दूसरे से माँगकर भी चाव से पढते है । ऐसे मे लाभ ही लाभ है । 

हाँ, जहाँ स्थिति ऐसी हो कि धर्म-संस्था ओर उसके कार्यकलापों को आर्थिक व्यापार बना लिया जाता 
हो, आचार्यों की रचनाओ की छपाई पर गहरे कमीशनो की माँग हो, पराई धामिक कृतियों को फ्री वितरण या 
लागत मूल्य मे बेचने के बजाय मेहगे मूल्यों मे बेचा जाता हो, जहाँ पुजा-प्रतिष्ठा आदि में बोलिया बोलकर प्रभूत 
द्रव्य-स चय का उपक्रम हो वहाँ घाटा न हो मुनाफा हो! जैसे प्रश्न उभरते है । यहाँ तो सस्था की कमेटी ने इस 
सहघंता में भी झनेकान्त का वाबिक शुल्क श्राज भो वही छह रुपया रखा है जो इकतालिस वर्ष पूर्व था-- 
जबकि सभी पत्र-पत्रिकायें मल्य बढ़ा चुको है । 

शास्त्रो मे पैसे को परिग्रह कहा है । यदि मान आ जाय तो पैसा सनमानी कराता है , व८ विद्वानों और 
त्याग्रियों तक को अपने ग्रीत गवाने को मजबूर करता है-जंसा हो रहा है। धर्म को तो अपनी मर्पाद; है, जह 
मर्यादा में रहेगा | जब कि मर्यादा में रहना पैसे के वश की बात नहीं । मर्यादा भेतो निद्वन्द-विद्वानु, नियमब्रद्ध 
श्रावक, छोटे-बड़े त्यागी और सच्चे महाब्रती ही रहन में समर्थ है और उन्हें आवश्यकतापूर्ति में उपकरणों की कमी 
नही रहती । 

हाँ, ये तो अज्ञानी लोगो की तृष्णा हो है--प्रभूत द्रव्य समेटने और उसे गाजे-बाजे, वहृत्‌ पण्डाल व मच- 
निर्माण और दिखावटी सम्मेलन व अटपटे-सेमीनारों आदि में बहाकर वाहवाही लूटने की । जब $+ घ॒र्म आगम- 
२क्षा और आचार-विचार सुधार पर बल देता है ओर “अनेकान्त' कई मौकों पर ऐसे पोषणो मे सफल रहता रहा 
है , और लेखकों से भी तथ्यपूर्ण लेख मिलते रहे है । हम सब के अतीव आभारी हैं । 


जब कभी हम सद्भावना में अधिक खरा लिख जाते है श्रोर खरी बात बुरी लग जाती होगी । सो पाठक 
हमारी सदभावना का ख्याल कर हमे क्षमा करे । यह अक वर्षान्त का है। आगामी बर्ष के (लए आप सादर 
आमत्रित हैं--पठन-पाठन मे सहयोग के लिए। घन्यवाद ! 


““सम्पादक 
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परमागमस्य बीज निषिद्धजात्यन्धसिन्धुरविधानम्‌ ॥ 
सकलनयविलसितानां विरोधमथन नमाम्यनेकान्तम्‌ ॥ 
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परमात्मा-स्तवन 
चिदानंदेक सद्भाव परमात्मानमव्ययम्‌ । 
प्रणमामि सदा शास्तं जान्तये सर्वकर्मरशास्‌ ॥१॥॥ 
खादिपंचकनिम्‌ कत॑ कर्माष्टक बिवर्जितम्‌ । 
चिदात्मक पर ज्योतिवंन्दे देवेन्द्र पुजितम्‌ ॥२५॥ 
यदव्यक्तमबोधानां व्यक्त सदबोधचक्षुषाम्‌ । 
सार यत्सवंवस्तुनां नमस्तस्म चिदात्मने ॥३॥ 
“मुनि श्रो पद्मनंद्याचार्य 
अर्थ-जिस परमात्मा के चेतनस्वरूप अनुपम आनन्द का सद्भाव है तथा जो अविनश्वर एवं णांत 
है उसके लिए मै (पद्मनन्दी मुनि) अपने समस्त कर्मो को शांत करने के लिए सदा नमस्कार करता हूं ॥१॥ 
जो आकाश आदि पाच (आकाश, वायु, अग्नि, जल और पृथ्वी) द्रव्यो से अर्थात्‌ शरीर से तथा ज्ञानावर- 
णादि आठ कर्मो से भी रहित हो चुकी है और देवों के इन्द्रों से पृजित है ऐसी उस चेतन्यरूप उत्कृष्ट ज्योति 
को मैं नमस्कार करता हू। जो चेतन आत्मा अज्ञानी प्राणियों के लिए अस्पष्ट तथा सम्यगज्ञानियों के लिए 
स्पष्ट है और समस्त वस्तुओं में श्रेष्ठ है उस चेतन आत्मा के लिए नमस्कार हो । 
भावार्थ--उक्त पद्यों में आचार्य ने शुद्ध चैतन्य परमात्मा को नमस्कार किया है, जो ज्ञान शरीरी 
है, द्रव्य कमें, नोकम और भावकर्म आदि से रहित है । अविनश्वर अनिर्वेचनीय आनंद से युक्त है। समस्त 
कर्मो से रहित, इन्द्रादि देवों द्वारा पूज्य है। वह उत्कृष्ट ज्योतिरूप परमात्मा सदा वन्दनीय है ॥ 


संघे शक्ति कलौयगे 


सार के समस्त स्त्री-पुसष “मनुष्य जाति” नामक 
नामकर्म के उदय के कारण एकजातीय या राजातीथ होते 
हुए भी श्रीमद्‌ कुन्दकून्दानाय की प्रसिद्ध उक्ति “नाता- 
जीवा, नाना कम्मा, नानाविह हवेई लद्धि” के अनुसार वे 
अनेक है, और उनमे परस्पर अन्तर होते है--उनके अपने- 
अपने कमे, कर्मोदय और कर्मकल भन्‍्न-भिन्‍न होते है । 
उनकी लब्यिया या उपलब्धियों भी । पुसार विविध और 
विभिन्‍न हाली है। ये कर्म चनित, प्रक्रतिजन्य, स्वभावजन्प, 
जन्मजात संस्कारजन्य, गिक्षा-दीक्षा-जन्य, परिवेश-वात्ता- 
वरणा-देशकालादि जन्य अन्तर एक व्यक्ति को दूसरे व्यक्ति 
से भिन्‍न बना देते हैं! कोई रूपवान है, कोई कुरूप, कोई 
बलवान है कोई निर्बल, कोई पूर्णाद्ध है कोई विकलाज्ू, 
कोई निरोगी है कोई रोगी, $।ई बुद्धिमान, मेघाबी-प्रतिभा 
सम्पन्त है तो क्रोई अल्पर्मा। -जड मूर्ख है, किसी को 
क्षमता-योग्यता अधिक है तो किसी की अल्प है, कोई 
भद्रप्रकृति सज्जत है तो कोई अभद्र-दुर्जव-दृष्ट स्वभाव का 
है। व्यक्ति-व्यक्ति के बीच वेयक्तिक रूचियो, जी।वको- 
पार्जेव के लिए अपनाये गये व्यवसाय, आशिक स्थिति एवं 
पद प्रतिष्ठा, इश-काल भाषां थादि के भी भेद टोते है । 
धामिक सिश्वा्ों, धर्मानरण की प्रवृत्ति, क्षमता एवं 
प्रकारों तथा जीवन के “लौकिक एवं पारमाथिक” लक्ष्यों 
के भी अन्गर हो सकते है | मनृष्य जाति के नाना प्राणियों 
में प्रायः सवेत्र णव सभी कालो मे सहज ही पाए जाने वाले 
५ भेद था अन्दर सकी जीवतता, प्राणवत्ता एवं सक्रिय 
प्रगतिशीलता के ही द्योतक हैं। उनके सबके रहते भी 
मनुष्यमात्न समान है, एक है, मानवतारूपी एक सूत्र मे 
परस्पर बधे हैं। इस अनेकता मे एकता, भेद में अभेद, 
विविधता मे समानता के बल पर ही वे सदभाव, सहयोग 
एवं सहअस्तित्ववूवंक समष्टि के लिए हितकर सामृहिक 
उद्देश्यों की प्राप्ति में स्वशकत्यानुसार प्रयत्नवान होते है 


[0 स्व॒० डा० ज्योति प्रसाद जन, लखनऊ 


और मनुष्य का सामाजिक प्राणी होना चरितार्थ करते हुए 
प्रगति पथ पर अग्रसर होते है । 


परन्तु, यदि वे वेयक्तिक या निहित स्वार्थों, सत्ता 
लोलुपता, विषय लोलुपता, धन-परिग्रह या मान-प्रतिष्ठा 
की लिप्सा, पूर्वबद्ध धारणाओ, हृठधर्मों, अधविश्वासो, 
अज्ञान आदि के वक्चीभूत होकर भेंद मे अभेदता या अनेक 
में एकता के मौलिक तत्त्व को विस्मृत कर देते है, अपनी- 
अपनी ढपली अपना-अपता राग अलापने लगते है, अपने 
से भिन्‍न विचार रखने वालो की भावनाओं की ओर से 
आँख मूद लेते है, उनकी उपेक्षा, अवहेलना, तिरस्कार, 
भत्सं ना, निन्‍दा आदि में ही लगे रहते हैं या उनका शोषण 
उत्वी इन आदि करने लगते है, तो प्रगति अवरुद्ध हो जाती 
है, और सामाजिक, राष्ट्रोय तथ। मानवीय अबनति एवं 
पतन के द्वार खूल जाते है। उनकी दलबन्दियों एवं गुट- 
बन्दियो के प्रताप से उनकी विक्ृति राजनीति एवं अ्थे- 
नीति धर्म एव मानवीयता जैसे निर्मेल तथा सर्वे-हितोप- 
कारी क्षेत्रो पर भी हावी हो जाते है--कभी-कभी तो 
द्वेषपर्ण दोषारोपण, कुत्सित लाछनो, अपशब्दों, जातिया 
धर्म से बहिष्कार की धमकिया आदि हिंसक वेर-विरोध 
एवं आतकवादी उपायो का आश्रय लेकर उक्त पवित्र 
क्षेत्रों को भी विकृत एव निरर्थंक बना डालती है । 


भारतीय इतिहास के मध्यकाल (लगभग १०००- 
१८०० ई०) में अ्रमेक बाह्य एवं आन्तरिक कारणों से 
भारतीय समाज मे ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य, शुद्र सभी वर्ण- 
व्यवस्था तो जन्मतः रूढ़ हुई ही, प्रत्येक वर्ण मे अनगिनत 
जातियाँ-उपजातियाँ-अवान्त रजातियाँ तथा प्राय: प्रत्येक 
धर्म परम्परा मे अनेक सम्प्रदाय-उपसम्ग्रदाय, पथ-उपपंथ 
आदि भेद-प्रभेद भी उदित होते, विकसित होते और रूढ़ 
होते चले गये । श्रत्येक व्यक्ति के लिए अपनी छोटी-सी 
जाति-उपजाति विशेष, अपना छोटा-सा पंथ-उपपथ विशेष, 


संघे शक्ति कलोयुगे ३ 


अपना ही दल, गुट या वर्ग विशेष सर्वोगरि होता चला 
गया । इस विघटनकारी अभिशाप ने धारमिक, सामाजिक 
एव राष्ट्रीय संगठन की कमर तोड दी है और उसके टुकड़े- 
टुकड़े करके धर्म-सस्कृति, समाज एव राष्ट्र क शरीर को 
जजंर कर दिया है। क्‍या साधु-सत एवं धर्माचायें, क्‍या 
वितक, विचारक एवं साहित्यकार, क्या सामाजिक नेता 
एवं राजनेता, सब ही प्रत्यक्ष या परोक्ष रूप से इस विघ- 
टनकारी प्रवृत्ति को प्रोत्साहन देते दीख पड़ते है। नैतिकता 
प्रधान मानवीय मुल्यों मे अनास्था का ही यह दुष्िपररिणाम 
है-- अब तो आस्था में ही किसी की आस्था नही रह 
गई है । 

तीर्थकर-युग, चौथे काल या पुराण काल की बात 
छोड भी दे, तो गत साधिक अढाई सहस्न वर्षो के शुद्ध 
इतिहास काल मे भी भारतवर्ष भे ऐसे अनेक अत्यधिक 
काल-क्षेत्र व्यापी स्वाणिम युग भाए है, जब लोकमानस ने 
मानवोय मुल्यों में सुदृढ़ आस्थापुर्वेक स्त्रय को ऐसी विघ- 
टनकारी प्रवृत्तियों से बचाये रखा, और भद में अभेद या 
गनेक्ता मे एकता की सुष्टू साधना करके सर्वेतोमुखी 
उत्कषं सतआादित किया है तथा सम्यक्‌ पुरुषा्ष द्वारा ऐहिक 
एवं पारमाथिक स्वपर कल्याण का साधन किया है। परतु 
भेद में अभेद या अनेकता में एकता की इस भावना के 
पनपने में आज सबसे बड़ा बाधक कारण वर्तमान मे प्रच- 
लित जातिवाद एवं जाति-उपजाति प्रथा है। त्तारीफ पह 
कि इस जाति प्रथा के वतेमान रूप को अनादि-निधन 
घोषित किया जाता है। भौर सज्जातित्व के आवरण में 
सजातीत्व का नारा बुलन्द किया जाता है । 


श्रमण परम्परा के अन्तिम तीथंकर भगवान महावीर 
(छठी शती ई० पु०) के उदय के बहुत पुर्व भारत मे नवो- 
दित वेदिक-ब्राह्मण परम्परा ने कार्य विभाजन की सुविधा 
की दृष्टि से समाज मे चतुर्वेण व्यवस्था प्रचलित कर दी 
थी, किन्तु बह कर्मत: एवं परिवर्तेनीय रही जन्मत: और 
अपरिवतेनीय नहीं । श्रमण परम्परा ने भी उसे उसी दृष्टि 
से और उसी रूप मे स्वीकार कर लिया, यद्यपि वह श्रमण 
नि्नन्थ सस्क्ृति की अभेदपरक आत्मा के पुर्णतया अनुकूल 
नहीं थी । यह व्यवस्था उप्ती रूप मे भारतीय समाज में 


मौयंकाल के प्राय: अन्त से (लगभग २०० ई० पु०) पर्यग्त 
चलती रही । स्वय वैदिक परम्परा में औपनिषादिक 
आत्म-विद्या के प्रजारक तथा नवोदित शिवोपासक भी 
याज्ञिक हिसा, वैदिक कर्मकाण्ड और वर्णादिक के आधार 
पर सामाजिक भेद-भाव क॑ बिरोधी धी, अतः उनमे भी 
वणे-5५तस्था श्रमणों जेसे पीमित रूप मे ही अग्रीकृत रही । 
किस्तु मौर्योत्तर काल मे, एक ओर तो उत्तर भारत की 
केन्द्रीय । (मगध-मालवा) राज्यप्त्ता ब्राह्मणकुलोत्पन्न 
शुग एव कण्व नरेशों के हाथ मे आ गई, जिन्होंने जोर- 
शोर से ब्राह्मणधर्म पुनरुद्धार का बीड़ा उठाया और श्रमणों 
पर भरमसक अत्याचार किये। परिणामरत्रू्ष बौद्ध समु- 
दाय की ता सपार क्षति हुई ही, जैन सध भी उत्तर भारत 
में पर्याप्त नर्बल हू। गया --भद्रबाहु श्रुतक्रैव्ली की पर४रा 
के मुनि तो डैथी शती ई० पु० के मध्य , लगभग हो बहुत 
बडी सख्या में दक्षिण के कर्णाटक आदि देशों वी शोर 
बिहार कर गये थ, स्थुलिभद्र की परम्परा के अवश्िष्ट 
साधु भी मालवा तथा वहाँ से भी गुजरात-सौराष्ट्र की 
ओर चले गए । दूसरी ओर, ईरानी, यूनानी पल्टव, शक, 
मुरुण्ड, हपाण आदि विदेशी जातियां उतरो सीमानतों' की 
ओर से प्रश्निष्ट होकर इस देश में यत्र-ततन्र बसने और 
अपनी राज्य सत्ताये रथापित करने लगी थी । हुण, अरब, 
तुर्क, मगो 2 आदि के रूप मे यह सिलसिला! /<बत्री शती 
तक चलता र.। बीच में गुप्त युग लगभग (३२०-५५० 
ई०) में भारतीय राज्यसत्ता प्रबल भी हो उठी, तो वह 
भागवत धर्मानुयायी रही ! पुराणग्रन्थ, स्मृति शास्त्र भादि 
रचे गय और जनता ब्राह्मणबाद, बर्णाश्रम, जातिपांति के 
बधनों में जकडती चली गयी । गुप्धत्तर काय, विशेषकर 
राजपूत युग में, यह प्रांक्रया आड श्रधिक बलबता होती 
गयी आ।र मध्य-युगीत मुस्लिम शास्षन काल मे तो ये बधन 
अपनी चरमावस्था को पहुच गए । 


परन्तु, दक्षिण भारत के अधिकाश भाग से क्योंकि 
मूलसथी भिम्रेन्ध जैन धर्म का ही मुख्यतया वर्चस्व एवं 
प्राधान्य रहा, वहाँ का सामाजिक संगठन लगभग १५०० 
वर्ष पर्यन्त प्रायः वेसा ही रहता रहा जैसा कि मीर्यकाल 
तक उत्तर भारत में रहा था, अर्थात्‌ चतुर्वर्ण तो शर्नः शन्ने; 


४, वर्ष ४१, कि० ४ 


स्वीकृत हो गए, किन्तु कमंत: तथा परिवतेनीय बने रहे । 
समाज की एकसूत्रता एवं स्वस्थता भग नही हुई । १२वीं 
शती में रामानुजाचायें के वेष्णव सम्प्रदाय के, तदनन्तर 
वीरशैव (लिगायत) मत के द्रुतवेग से बढ़ते प्रचार-प्रसार, 
जैन राज्य सत्ताओं तथा बहुभाग जिनधर्मी ब्राह्मणा-क्षत्रिय, 
वैश्यों के शनं: शनैः मत परिवतेन, मुसलमानों के प्रवेश 
आदि अनेक कारणों से वह सामाजिक संगठन चरमरा 
गया और ब्राह्मणवाद जनमानस पर बेतरह छाता चला 
गया । अतएव दक्षिण में भी उत्तर शारत जेमी जातियाँ- 
उपजातियाँ उत्पन्न होने लगी । साथ ही अवशिष्ट उच्च- 
वर्गीय जैनों को वर्णवाह्य घोषित करके उन्हे “पंचम” 
सज्ञा दे दी गई--अर्थात्‌ वे चतुर्थों (शूद्रों) मे भी हीन 
समझे जाने लगे। “चतुर्थ” जो पटले से ही अपेक्षाकृत 
पिछड़ा हुआ एवं निम्न वर्ग था ओर जिसमे क्ृपक, श्रमिक, 
विभिन्‍त कमंकर समूह थे, उसके शेतव्राल, कासार, बोगार 
आदि का वहुभाग पीछे तक जैन बना रहा | ये तथाकथित 
छोटे लोग सदेव से अधिक धर्मप्राण रहते आए है, एका- 
एकी किसी जोर-जबरदस्ती या प्रलोभन के कारण वे 
स्वधर्म परिवतंन प्रायः नही करते । अतएवं इधर गत दो- 
तीन सौ वर्षों मे दक्षिण भारत मे जो जैन बच रहे वे 
चतुर्थ और पचम ही कहलाने लगे । देखादेखी उनमे भो 
कई जातियाँ-उपजातियाँ विकसित हो गयी । किन्तु यद्यपि 
हीन भावना, निर्धनता, अशिक्षा जादि के कारण वे 
घामिक एवं सास्कृतिक पुनर्जागरण क «ने योग्ग नही रहे, 
तथापि उस भूभाग में जनधमं एवं सस्कृति के सरक्षक 
तथा प्रतिनिधि वे ही बने रहे भर आज भी बने है। 
वर्तेमान शती के दिगम्बर जैन मुनियों, आयिकाओं भादि 
में से भी अधिकाश उन्ही जातियो में उत्तन्‍न हुए है। मध्य 
एवं मध्यान्तर कालो में दक्षिण भारत में जो अनेक सुधा- 
रक एवं निर्गुणी या भक्त संत हुए वे थी अधिकतर इन्ही 
वर्गों में उत्पन्न हुए थे । दूसरे, इन चतुर्थ एवं पचमों मे, 
जो जैन बने रहे और जिनमे कितने ही मूलतः: ब्राह्मण, 
क्षत्रिय या वैश्य कुलोत्पन्न भी हैं, परस्पर रोटी-बेटी 
व्यवहार भी चलता रहा । दक्षिण भारत में उस काल मे 


अ्रनेकान्त 


ब्राह्मण परम्परा के बड़े-बड़े दिग्गज आचार्य भले ही हुए, 
देश का राजनैतिक, आथ्िक, सांस्कृतिक एव नेतिक पतन 
और सँकड़ो वर्षों की विदेशी-विधर्मी मुसलमानों, फिरंगियों 
आदि की थुलामी का कारण मुख्यतया वह संकीर्ण अस- 
हिष्णु ब्राह्मणवाद ही रहा जिसकी जड में जाति-उपजाति 
बाद का भेद या कूटपरक भूत ही सर्वाधिक सत्रिय रहा । 
आज भी स्वतन्त्र सवंतन्त्र भारतीय राष्ट्र की भावनात्मक 
एकसूत्रता मे वही जातिवाद सबसे बड़ी बाधा है। राज- 
नैतिक सम्प्रदायवाद या सियासी फिरकापरस्ती का रूप 
लेकर तथा साथ मे आतंकवाद का हथियार अपनाकर तो 
विघटनका री तत्त्व भयकर एवं विध्वंसक हो उठे है, अपने 
छोटे से स्तर पर जन समाज भी उसी रोग से ग्रस्त होता 
जा रहा हैं । देश को जनसख्या का मात्र एक प्रतिशत 
होते हुए भी वह इतने सम्प्रदायो-उपसम्प्रदायों, पन्धो- 
उपपन्धो, ग्रुरढदमो में तथा इतनी जातियो-उपजातियो, 
अवान्तर-जातियों, अल्लो-थोको आदि मे बँटता हुआ 
टुकड़ें-टुकड़े होकर रह गया है । अत. ऐसा तत्त्वहीन होता 
जाता है कि उसके स्वय के तथा उसके धर्म एव सस्कृति 
वे अस्तित्व को ही भयानक खतरा उत्पन्त हो गया है । 
आवश्यकता है कि प्रबुद्ध समाज नेता समय को गति को 
पहिचाने और विघटनकारी प्रकेतियों स समाज की जीवन 
रक्षा करें। स्मरण रहे कि “सघे शक्ति कलौयुगे” इस 
विषम कलिकाल में शक्ति का मूल सगठन हूं है। शायद 
इसीलिए भविष्य दृष्टा भगवान महावीर ने श्रीसंघ अर्थात्‌ 
मुनि-आयिका, श्रावक-श्राविका, रूपी चतुविध संघ की 
स्थापता, संगठन, व्यवस्था एवं सरक्षण को प्राथमिकता 
दी थी। उन सर्वेहितकर जगदुगुरू भगवान की जन्म- 
जयन्ती, तप या ज्ञाकल्याणक, शासन जयन्ती या निर्वाणो- 
त्सव, किसी भी उपलक्ष्य से हम उनका गुणगान करों। 
हमे उनकी इस अमूल्य देन को विस्मृत नही करना चाहिए 
ओर उनके श्रीसघ को विक्कृतियो से बचाये रख कर 
सरक्षित एवं सतेज बनाये रखने का सकल्प सदंव दोहराते 
रहना चाहिए---इसमे हम सबका कल्याण निहित है । 
(श्री रमाकान्त जैन के सौजन्य से ) 


हिन्दी के विकास में जन कवियों का योगदान 


हिन्दी हमारी राष्ट्रभाषा है। सारे देश में इसे 
सम्माननीय स्थान व्राप्त है । लेकिन राष्ट्रभाषा का स्थान 
प्राप्त करने के लिए इसे विगत ८०० वर्षों मे अनवरत 
संघर्ष करना पडा है। इस संघर्ष मे जैन सन्तो, भट्टारकों 
एवं कवियों का सबसे अधिक योगदान रहा । सस्कृत के 
पर्याप्त प्रचार युग मे भी जैन कवियों ने पहिले अपशभ्रश 
के रूप मे और फिर पुरानी हिन्दी के रूप में छोटी बडी 
पचासो रचनाये निबद्ध करके अपनी हिन्दी सेवा का 
ज्वलत उदाहरण प्रस्तुत किया । महापइडत राहुल 
साकृत्यायन न जब महाकवि स्वयम्भू को हिन्दी का आदि 
कवि घोषित किया और उनके द्वारा निबद्ध “पउमचरिउ” 
को हिन्दी का प्रथम महाकाव्य बतलाया तो हिन्दी का 
इतिहास और भी अतीत मे चला गया। स्वयम्भू के 
पश्चात्‌ पुष्पदन्त, वीर, घनपाल, नयनन्दि, श्रुतकीति एब 
रहइधू जैसे पच्रासों अपक्रश॒ कवियों ने हिन्दी विकास का 
मार्ग प्रशस्त किया जिसके सहारे हन्दी भाषा का विकास 
तेजी से सम्पन्न हो सका । 

हिन्दी के प्रारम्भिक युग के यदि २-४ रासा ग्रन्थों 
को निकाल दिया जावे तो शेष सभी रास संज्ञक रचनाये 
जैन कवियों द्वारा निबद्ध मिलेगी। इन कवियों ने सामान्य 
पाठको की अभिरुचि जाम्रत करने के लिए तथा हिन्दी के 
पठन-पाठन को लोकप्रिय बनाने के लिए कितने ही रास 
संज्ञक रचनाये निवद्ध की जिनमें भरतेश्वर बशहुव॒लि रास 
(११८४ ए. डी.) वन्दनबाला रास (१२५७ ए डी.) स्थूलि- 
भद्र रास (१२०६ एडी) नेमिनाथ रास (१२१३ डी) 
गोत्तम स्वामी रास (१३५५ एडी) के नाम उल्लेखतीय 
हैं। रासा कृतियों के साथ-साथ जैन कवि काव्य कृतियो 
लिखने की ओर प्रवृत्त हुए । इस दृष्टि से जिणदत्त चरित 
नामक काव्य ग्रन्थ उल्लेखनीय है। कविवर राजसिह ने 
इसे १२६७ एडी मे निबद्ध किया । ७५३ पदो मे निबद्ध 


डा० कस्तुर चन्द कासलोबाल, जयपुर 


यह अउश्रश एवं हिन्दी के विकास काल का काव्य है जब 
अपध्र श शने: शने. हिन्दी का रूप ले रही थी ।* 
जैन कवि काव्य को किसी एक विधा से बधे नही 
रहे किल्तु उन्होंने सभी काव्य रूपो को अपनी कृतियो से 
पलल्‍लवित किया । राजस्थान के जन ग्रन्थागारों में सग्रहीत 
ग्रन्थो को देखते हुए हमारे सामने अनेक नाम सामने आये 
है जैसे स्तोत्र, पाठ, सम्रह, कथा, र!सो, रास, पूजा, मंगल, 
जयमाल, प्रश्नोत्त री, मत्र, अष्टट;, सार, समुच्चय, वर्णन, 
सुभाषित, चौपाई, शुभ मालिका, निसाणी, जकडो, 
ब्याहलों, बधावा, विनती, पत्नी, आरती, बोल, चरचा, 
विचा र, वाल, गीत, लीला, चरित्र, छद, छप्पय, भावना, 
विनोद, कल्प, नाटक, प्रशस्ति, धमाल, चोढालिया, चौमा- 
सिया, वारामासा, बटोई, बेलि, हिडोलणा, चूनड़ी, 
सज्ञाय, बाराखडी, भक्ति, वदना, पच्चीसी, वत्तीसी, 
पच्ासा, लावनी, सतसई, सामायिक, सहर्ननाम, नामा- 
बली, गुरूबावली, स्तबन, सवोधन, मोडलो, फाग्रु, आदि ।* 
इन विविध साहित्य रूपो को जैन कॉयियों ने खूब पल्ल- 
वित किया है जिनकी बहुमूल्य सामग्री जैन ग्रन्थागारो मे 
सुरक्षित है । 
१४वीं शताब्दी के प्ररम्भ म॑ कविवर सघारू हुए 

लिल्होने प्रद्युम्त चरित' जेध्ष सुन्दर काव्य को सन १३४४ 
मे निबद्ध किया । विद्वानो ने सधारू के प्रद्युम्न चरिते को 
ब्रजभाषा का प्रथम महाकाव्य माना है और उसे मौलिक 
कृति वतलाई है। सघधारू कवि उत्तर प्रदेश के एरच्छ 
नगर के निवासी थे। कवि ने अपना निम्न प्रकार परिचय 
दिया है :-- 

अयरवाल की मेरी जात, पुर अ्गरोए मुह उत्पात । 

सुघण जणणी गुणवइ उर घरिज, 

साधरू महाराज धरह अवर्तारउ ॥ 
एरछ नगर बसते जानि, सुणउ चरित मइ रचिउ पुराण ॥ 


६, वर्ष ४ १, कि ०दे 


१५वी शताब्दी मे भद्वारकों का स्वर्ण युग प्रारम्भ 
हुआ । गुजरात एवं उत्तर भारत के इन भट्टारकों ने 
हिन्दी को सबसे अधिक प्रश्नय [दया । स्वय उन्होंने एव 
अपने शिष्यों द्वारा हिन्दी मे सैकडो रचनाये लिखवाकर 
हिन्दी भाषा के भण्डार को खूब पल्‍लवित किया। भट्टा रक 
सकलकीति के प्रमुख शिष्य ब्रह्म जिनदास ने ७० से भी 
अधिक कापष्य कृतियों को निबद्ध करके हिन्दी जगत में एक 
नया कीतिमान प्रस्तुत किया । उन्होंने अकेले ने विविध 
विषयक लगभग ५० रास सज्ञक काव्यों का सृजन किया। 
लोक भाषा में तुलसी से पूर्व राम रास सन्‌ १४५१ मे 
की, रचनाकर ब्रह्म जिनदास ने हिन्दी में राम काव्य 
परम्परा का सूत्रपात किया। यही नहीं रूपक काव्य 
परम्परा मे परमहस रास जैसी विशिष्ट रचन निबद्ध 
करके अध्यात्म रस की धारा बढ़ायी । 

१४वी शताब्दी में बीसो जन कवि हुए जिन्होंने पच।सो 
रचनाओं द्वारा हिन्दी साहित्व के भण्डार » खूब समृद्ध 
किया । इस शताब्दि में होने वाले कॉबियों में बूचराज, 
छाहत, ठकक्‍्कुरसी चतुर्मल, आचार्य सोमकीति, ब्रह्म 
यशंघर, भट्टा रक शुभत्तःद्र, भट्टारक ज्ञानभूपषणा के नाम 
उल्लेखनीय है | कविवर बूचराज की अब तक ८ रचनाये 
एवं ११ गौत उपलब्ध हो चुकी ;, । बूचराज'" घुमक्कड 
काव थे तथा राजस्थान, हरियाणा, पजाब एवं उत्तर 
प्रदेश म बराबर घूमते रहत थे। इन्टोने रूपक काव्यों को 
छन्दं|बद्ध करने भ सबसे अधिक हरुच ली और सुयणजुझ, 
संदोपजयतिलकु, चेतन पुदू्गल धमाल ज॑ंसी महत्वपूर्ण 
कृतियों को छन्दोबद्ध करने मे सफलागा प्राप्त की । छोहल 
कवि की पञ्चसट्ली गीत एवं बवनी बहुत ही लाकप्रिय 
रचनाएं रही हैं। भाषा एवं शेली दोनो - दृष्टिया से 
दोनों ही रचनाए उत्कृष्ट कृतिया मानी जाती है। प्रोफेसर 
कृष्ण नारायण प्रसाद “मागध” के शब्दों में बावनी मे 
बाणित नीति एवं उपदेश के विषय है तो प्रा "न पर, 
प्रस्तुतीकरण की मौलिकता प्रतिपादन की विशदेता एवं 
दुष्टान्त चयन की सूक्ष्मता सत्र विद्यमान है । इसो तरह 
पंच सहेली गीत म श्यूगार रस का बहुत ही सूक्ष्म तथा 
मामिक वर्णन हुआ है। वियोग श्यगार में विरहिणी 
नायिकाओं के अनुभवों का चित्रण उन्ही के शब्दों में 


श्रनेकान्त 


इतना सवेग एवं अनुभूतिपरक है कि कोई भी सहृदय 
विरह की इस दशकारी वेदना से व्याकुल हुए बिना नही 
रहता ॥* 

कविवर ठककुरसी राजस्थान के दूढा।हड क्षेत्र के कवि 
थे। उन्हें काव्य रचना मे अभिरुानि स्वय अपने पिता 
घेल्ह से प्राप्त हुई थी । उन्होने १५ कृषियों को छन्दबद्ध 
करने का यशस्वी कार्य किया । पच्रमगति वेलि इनकी 
सबसे लोकप्रिय रचना मानी जाती है जिसकी सेंकड़ों 
पाण्डुलिपिया राजस्थान के जैन ग्रन्थागारों भे सग्रहीत 
है। इसी तरह कवि की “क्ृपण छन्द” में तत्कालीन 
समाज का बहुत मामिक वर्णन हुआ है । इन्ही के छोटे 
भाई घनपान थे जिन्होंने ऐतिहासिक गीतों की रचना की 
थी। जामेर के सावला बाबा (नेमिताथ स्वामी) पर 
उन्होने बहुत सुन्दर गीत लिखा है । 

इसी शताब्दि मे होने वाले आच;र्य सोमकीर्ति ने 
यशोधररास एवं प्रन्य ६ रचनाये निबद्ध करने का गोरव 
प्राप्त किया। सोमकीति, ज्ञानभूषण एवं शुभचन्द्र पते 
समय के प्रभावक सन्त थे । इनकी हिन्दी कृतियों की 
रचना भे अभिरुचि निस्‍्सन्देह इस भाषा के प्र जन रुचि 
की प्रतीक मानी जानी चाहिए ! 

!छवी एवं १८वी शर्ताब्दि हिन्दी का स्वर्ण काल रहा 
जिपमे पचासो कवि हुए जिन्होंने हिन्दी साहित्य के भडार 
को अत्यधिक समृद्ध बना दिया । इन दताब्पो में भक्ति एवं 
अध्यात्म की दोनो धारायें खूब बढ़ी । चारों ओर हिन्दी 
में काव्य रचतायें होते लगी । इस शता«्द के प्रातनाधि 
कवियो मे ब्रद्म रायमल्ल, रूपचन्द, भ० रत्तकीति, कुमुद- 
चन्द, आनन्दधन, ब्रह्म गुलाल बाई अजीतमति, परिमल्‍्ल, 
धघनपाल, देवेन्द्र, सभाचन्द, भूधरदास आदि के नाम उल्ले- 
खनीय है । ब्रह्म रायमलल घुमक्कड कवि थे इसलिए जहां 
भी ये जाते, अपनी काव्य रचना से उस ग्राम/नगर के 
निवासियों को उपक्ृत करते रहते थे । ब्रह्म रायमल्ल की 
रचनार्ये अत्य'धक सीघी सादी भाषा में निबद्ध है जिन्हें 
गाकर पढ़ा जा सकता है। इनकी अब तक पन्द्रह रच- 
नाये उपलब्ध हो चुकी है जो सवत १६१५ से लेकर सवत 
१६३६ तक को रची हुई है । कवि को भविष्यदत्त चौपई 


हिन्दी के विकास सें जैन कवियों का योगवान ७ 


सबसे लोकप्रिय रचना मानी जाती है जिसकी सैकड़ों की 
संख्या में पराण्डलिपिया उपलब्ध होती हैं बनारसीदास 
१७वीं दहाताब्दी के सबसे अधिक लोकप्रिय एवं सशक्त कवि 
माने जाते है। उनका समयसार नाटक, बनारसी विलास 
एवं अर्धकथानक हिन्दी की बेजोड रचनायें है। समयसार 
ताटक में जीव. अजीव, आज्रव, बंध, सबर, निर्जरा और 
मोक्ष सात तत्त्व अभिनय करते है। इनमे जीव नायक हे 
तथा अजीब प्रतिनायक है । आत्मा ने स्वभाव और विभाव 
को नाटक के ढंग ५२ बतलाने के कारण इसको नाटक 
समयसार कहा गया है । वतारसीविलास मे कवि की ५० 
रचनाओ का सग्रह किया गया है। आगरा के दीवान 
जगजीवन ने कवि की बिखरी रचनाओं का उनकी मृत्यु 
के पश्चात्‌ सवत १७०१ चेत्र सुदी २ को एक हो स्थल 
पर संकलन कर दिया था और उसी सकलत का नाम 
बनारसी बिलास रखा गया था। अर्ध कथानक हिन्दी 
जगत का प्रथम आत्म चरित है जिसमे कवि ने अपने 
जीवन के ५५ वर्षो की जीवन घटनाओं का बड़े ही सुन्दर 
ढग से छन्दोबद्ध किया 2 ॥ इसमे कांव को सत्यभ्रियता, 
स्पष्टवादिता, निरभिमानता और स्वाभिकता का जबर- 
दस्त पुट विद्यमान है। कथानक की भाषा अत्यधिक 
सरल है । 

कविवर रूपचन्द बनारसीदास के समकालीन थे । 
दोनों ही आध्यात्मी थे तथा परस्पर में आध्यात्म चर्चा 
किया करते थे। उनक। दोहा शतक, गीत परमार्थी 
अध्यार.; से ओनप्रोत है । दृष्टान्तो के द्वारा उन्होंने अध्या- 
त्म तत्त्व को बहुत अच्छी तरह समझाया है!” । भट्ट रक 
रत्नकीति एवं कुमुदचन्द्र दोनों ही गुरू शिष्य थे दोनो ही 
भट्टारक थे तथा अपने समय के प्रभावक भरद्ठारक थे । 
रत्तकीति की अब तक ४४ कृतिया उपलब्ध हो चुकी है 
जिनमें अधिकाश रचनाये नेमि राजुल से सम्बन्धित है । 
उन्होने अपने गीतों में राजुल के मनोगत भावों का एव 
उसके विरही जीवन का सजीव चित्र उपस्थित किया है । 
इसी तरह कुमुदचन्द्र की श्रब तक २८ रचनाये उपलब्ध हो 
चुकी है जिनमे गीत सज्ञक रचनाये अधिक है । 

१७वीं शताब्दि की महिला कवयित्री बाई अजीत- 
मति” की खोज अभी कुछ ही समय पूर्व हो सकी है। 


वह सागवाड़ा (राजस्थान) की रहने वाली थी। उसके 
द्वारा निबद्ध आध्यात्मिक छनन्‍्द, षट्‌ पद, भक्ति परक पद, 
हिन्दी की अच्छी रचनाये है । इसी समय आगरा में परि- 
मल्‍ल कवि हुए जिन्‍्होने श्रीपाल चरित के रूप मे हिन्दी 
की एक सशक्त रचना पेंट की । 

१८वी शतताब्दि मे होने वाले अनेक कवियों मे मुनि 
सभाचंद हेमराज, बु नाकीदास, बनारसीचन्द, भुधरदास, 
द्यानत्तराय हिन्दी जगत के जगमगात नक्षत्र है। 7भाचन्द 
के हिन्दी पह्मपुराण की लेखक को अभी ३ वर्ष पूव ही 
खोज करने में सफलता मिली है। प्रस्तुत पुराण हिन्दी भाषा 
का प्रथम पह्मपुराण है जो माढ़े छः हजार से अक्षि; पद्यो 
में निमित जेन राम काव्य है। भाषा सरल किन्तु लालित्य 
पूर्ण है। हमराज नाम के चार कवि एक ही समय में हुए 
जिनमे पाडे हमराज, हेमराज गोदिका थे दोनों सबसे 
प्रसिद्ध थे। कविवर बुलाफोदास, बु ।कं।चन्द दोनों आगरा 
निवासी थे। बुलाकीदास का पाण्डवपुराण हिस्दी की एक 
सशक्त कृति है, जिसका रचना काल सबन ्छश्ढ ह। 
इसी तरह बुलाखीचन्द का वय्रनकोष अपने ढग की एक 
अनूठी कृति है। ः 

(€वी शताब्दि मे पद्य के स्थान पर गद्य लेखक 
अधिक सख्या में हुए । तथा आगरा का स्थान जयपुर ने 
ले लिया ) साँगरानेर, आमेर एव जयपुर जैन लेखकों के 
केन्द्र बन गय। हिन्दी गद्य लेखकों मे प० दोपचन्द 
कासलीवाल, प० दोलतराम कासलोवान, प० टा2रमन, 
प० जयचन्द छाबडा, ऋषभदास भियोत्या, कंशरा भिह 
आदि के नाम विशेषत: उल्लेखनीय हैं । य सब ढुढारी 
भाषा के विद्वान थं और इनकी रचनाओं ने उस समय 
जबरदस्त लोकप्रियता श्राप्त को थी । 

वर्तमान शताब्दि मे शताधिक जैन विद्वान एवं सन्त 
हिन्दी लेखन मे लगे हुए है तथा उपन्यास, कथा, कहानी 
काव्य रचना के साथ-साथ ग्रन्थों का समालोचनात्मक व 
अध्ययन प्रस्तुत कर रहे है। हिन्दी पतन्न-पत्रिकाशों के 
माध्यम से हिन्दी प्रचार प्रसार में सहायक त्रन हुए है । 
जन सन्‍्तों में आचार्य तुलसी, श्रावाय विद्यानन्द, आचाये 
विद्यासायर, नथमलजी, मुनि नगराज आदि के न्‍्यम 

(शेष प्र० १२ पर) 


आवली काल तक अनन्तानुबन्धी 


(3) आधचाये नेमिचन्द्र सिद्धान्त चकवर्ती लिखते हैं - 
अणसजोदिदसम्मे मिच्छ पत्तेण आर्वाल त्ति अण। 
[गो० क० गा० ४७८] 
अर्थ--अनन्तनुबन्धी का विसंयोजन करने वाले क्षयो- 
पशम सम्यग्दृष्टि के मिथ्यात्व-कर्मोदय से मिथ्यात्व गुण- 
स्थान को प्राप्त होने पर आवली मात्र काल तक जननन्‍ता- 
नुबन्धी कषाय का उदय नही होता । 
[स्व० प० मनोहरलाल सि० शा०] 
(४) इसी प्रकृत गाथा के अर्थ को सिद्धान्त शिरो- 
सणि स्व० ब्र० रत्नचन्द मुख्तार लिखते है --अनन्तानुबधो 
कषाय का जिसके विसयोजन हो गणा है ऐसे वेदक या 
उपशम सम्यग्दृष्टि के मिथ्यात्व कर्म के उदय से मिथ्यात्व 
गुणस्थान होता है । उसके बन्धावली या अचलावलं! काल 
पर्येन्त अनन्त।नुबन्धी का उदय नही होता । 
[गो० क० पृ० ४८८ पूज्य आ० आदिमती जी | 


(77) भगवद्‌ वीरसेतस्वामी धवल पु० ८ पु० २५ 
मे लिखते है - मिच्छाइट्टिसु जहण्णेण दस पच्चया | पचसु 
मिच्छत्तेसु एक्को । एक्केण इदिएण एक्‍्क “य विराहेदि 
त्ति दोण्णि अप्तजमपच्चया। अणताणुबधिचउक्क विसजोइय 
मिच्छत्त गयस्स आवलियमेत्तकालमणंताणुबधिचउक्कस्प्तु- 
दयाभावादो । बारससु कषायेसू तिण्णि कसायपच्चया [ 
तिसु वेदेसु एक्‍्को । हस्स *दि-अरदि-सोग दोसु जुगलेसु 
एक्कदर जुगल । दससु जोगेसु उक्को जोंगो | एबमेद सब्बे 
वि जहण्णेण दस पच्चया । 

अग्रथें--पाच मिथ्यात्वों मे स एक १। एक इन्द्रिय से 
जघन्य से एक काय को विराधना करता है। २। इस 
तरह दो असयम प्रत्यय ॥ अनन्तानुर्वान्धचतुष्टय का विस- 
योजन करके भिथ्यात्व को प्राप्त हुए जोव के आवली मात्र 
काल तक भनन्तानुबन्धी कषाय ४ का उदय नही रहने से 


() श्री जवाहरलाल जेन शास्त्री, भोण्डर 


बारह कषायो मे से ३ कषाय प्रत्यय ३। तीन वेदों मे से 
एक १ । हास्य-रत्ति व अरति-शोक; इन दो युगलों मे से 
एक युगल २। दस योगो में से एक योग १॥ कुल १-- 
२+३+-१+-२+-+-१55८१० प्रत्यय । इस प्रकार ये 
सब मिल कर मिथ्यात्व ग्रुणस्थान में एक समय मे दस 
बन्ध के प्रत्यय अर्थात्‌ कारण होते हैं । 

(५) ज्ञानपीठ से प्रकाशित पचसंग्रह के सप्ततिका 
प्रकरण मे गा० ३६ में पृ० ३२५ पर लिखा है-- 


द्वाविशतिबन्धके मिथ्यदृष्टिजीवे उत्कृष्टतो दशमोह- 
प्रकृत्युदूया १० ' **'द्वाविशतिबन्धकेउनन्तनुबन्ध्युदय रहिते 
मिथ्यादृष्टो २२, नयप्रकृत्युदया: । 

अरथ--बाईस प्रकृति का बम्ध करने वाले मिथ्यादृष्टि 
के सभी सम्भव प्रकृतियों का उदय हो तो १० प्रकृतिक 
उदयस्थान होगा । यदि विसयोजन के हो जाने से अनता- 
नुबन्धी का उदय नहीं है तो ६ प्रकृतिक उदय स्थान भी 
सम्भव है। 

(५) प्राचीन पचसग्रह [शानपीठ |, सप्ततिका, गा० 
३०५, पृ० ४३८०-३६ पर लिखा है-- 

आवलियमसित्तकाल भिच्छत्त दसणाहिसपत्तो । 
मोहम्मि य श्रणहीणो, पढमे पुरा णवोदओ होज्ज ॥। 

टीका---अनन्तानुबन्धि विसयोजित वेदक सम्यग्दृष्टो 
मिथ्यांत्वकमोंदियात्‌ मिथ्यात्वग्रुणस्थान प्राप्ते आबलिमात्र 
काल॑ अनन्तानुबन्ध्युदयो नास्ति । अतो अनन्तानुबन्धिर हितो 
नवप्रकृतीनामुदयों € मिथ्यादृष्टो प्रयमे गुणस्थाने भवेत्‌ । 

अथे--अनन्तानुबन्धी की विसयोजना युक्त सम्यग- 
दृष्टि जीव यदि मिथ्यात्व कर्म के उदय से मिथ्यात्व गण- 
स्थान को प्राप्त हो जावे, तो एक आवली काल तक उसके 
अनन्तानुबन्धी कषाय का उदय सम्भव नहीं है। अतएव 
भिथ्यात्व गुणस्थान में नो प्रकृतिक उदयस्थान भी होता 


भ्रावलो काल तक भ्रन/तानुबन्धो 


है। [अनुवाद पं० होरालाल सि० शास्त्री सा०] 
(शं) उसी ग्रन्थ में सप्ततिका गा० ३२६ में कहा है-- 
मिच्छाइट्टिस्सोदयभंगा अट्ठेव होति जिण भणिया ॥ 


अर्थ--मिथ्यादुष्टि के अनन्तानुबन्धी के उदय सहित 
१० आदि ४ स्थान [१०, ६, ८, ७] और अनन्तानुबन्धी 
के उदय रहित वाले ४ स्थान [&, ८, ७, ६]; इस प्रकार 
८ उदयस्थान जिनेन्द्र भगवान ने कहे है । 


(शा) जयधवल पु० १० पृ० ११६-१७ पर जिनसेन- 
स्वामी लिखते हैं कि-- 

अणंताणुबधिणो विसजोइय इगिवीसपवेसथ भावेणाव- 
ट्विंदस्स उवसमसम्माइटिठस्स मिच्छत्त-वेदयसम्मत्त-सम्मा- 
मिच्छतसासणसम्मत्ताणमण्णदरगुणपडिवत्तिपढ मसमए पय- 
दट्ठाण-सभर्वाणयमदसणादो । 


अर्थ--अनन्तानुबन्धी की विसंयोजना कर इक्कीस 
प्रकृतियों के प्रवेशक भाव से अवस्थित उपशम सम्यरदुध्टि 
जीव के मिथ्यात्व वेदकसम्यक्त्व, सम्यम्थ्यित्व और 
सासादन सम्पक्त्व; इनमें से किसी एक ग्र्णस्थान को प्राप्त 
होने के प्रथम समय में प्रकृत स्थान के सम्भव होने का 
नियम देखा जाता है । 

विशेषा्थ---जिस उपशम सम्थर्दृष्टि ने अनन्तानुबन्धी 
कषाय की विसयोजन। की है वह जब मिथ्यात्व प्रकृति के 
अपकषंण द्वारा उदीरणा करके मिथ्यात्व भाव का अनुभव 
करता है तब उसके प्रथम समय में अनन्तानुबन्धी ४ का 
बन्ध भी होता है और अप्रत्याख्यानावरण।[दि रूप द्रब्प 
को अनन्तानुबन्धी रूप से संक्रान्ल कर उसका उदयावली 
से बाहर निक्षेप भी करता है। किन्तु उस समय अनन्तानु- 
बन्धी ४ का उदयावली मे प्रवेश नहीं होता, इसलिए ऐसा 
मिथ्यादृष्टि जीव प्रथम समय मे २२ प्रकृतियों का ही 
उदयावदनी में प्रवेशक (प्रवेश कराने वाला) होता है। 
ग्रर्यात्‌ विसप्रोजक के मिथ्यात्वी होने पर उस जीव के 
प्रथम समय में तो अनन्तानुबन्धी की उदीरणा तो अति दूर 
रहो, उसका उदय भी दूर रहो; अरे ! उस समय में तो 
उस अनस्तानुबन्धी-चतुष्क के द्रव्य का एक परिमाणु भी 
उदयावलोी मे प्रवेश ही नही करता । फिर उस समय उसका 
उदय कंसे बनेगा ? यह स्थिति प्रथम समय की है उदीय- 


६ 


मान प्रथम निषेक से लेकर एक आवली (उदयावलो) 
पर्यन्त के निषेकों की लड़ी में अनन्तानुबन्धी का एक पर- 
माणु भी नहीं है। आवलोकाल के बीत जाने पर उदय- 
उदीरणा सम्भव है। क्योकि उस समय, प्रथम समयवर्ती 
मिथ्यात्वी के जो उदयावली से ऊपर द्वितीयावली का प्रथम 
अनन्तनुबन्धी-निषके था वह आवली काल बाद उदय- 
समय [उदय-क्षण] को प्राप्त होता है। उसी समय 
अनन्तानुबन्धी के उदय का प्रथम समय होने से उसी 
समय उदयावली-बाह्य स्थित इस अनन्तानुवन्धी की 


उदीरणा भी प्रारम्भ होती है । 


() इन सब प्रमाणों से निम्न बातें फलित होती हैं-- 

(4) यह सर्वाचार्य सम्मत बात है कि विसयोजक 
के मिथ्यात्व मे जाने पर उसके बन्धावली काल तक 
अनन्तानुबन्धी का उदय नही रहता । न तो तत्काल वद्ध 
अनन्तानुबन्धी का ही प्रथमादि समयों में उदय सम्भव है, 
ओर न उतने काल तक अनन्तानुबन्धी रूप परिणत द्रव्य 
का भी उदय सम्भव है ! अर्थात्‌ उस एक श्रावली काल 
अनन्तानृबन्धी ४ के एक परमाण का भी उदय पूर्णत: 
असम्भव है । 

(8) यदि यह कहा जाय कि एक आवली काल तक 
उदीरणा ही असम्भव है, उदय असम्भव नही । तो इसके 
उत्तर मे विनीत निवेदन है विसयोजक के भिथ्यात्व में 
आने पर प्रथम आवली काल में अनन्तानुबन्धी का उदय 
नही होता [धवल पु० १५ पृ० २८६ पं० ४-५, धबल १५ 
पृ० ८१ से ६७ आदि] तथा उदीरण भी नही होती । 
[जयघवल पु० १० पृ० ४४, धवल पु० १५ पृ०७५ 
भादि] । 


फिर एक बात और : 

इकतालीस प्रकृतियो [दो वेदनीय, मनुष्यगति, पंचे- 
न्द्रिय जाति, सुभग, त्रस, बादर, पर्याप्त, आदेय, यश:- 
कीति, तीथंक र, उच्चगोत्र, ५ ज्ञानावरण, ४ दर्शेनावरण, 
५ अन्तराय, ४ आयु, ५ निद्रा, मिथ्यात्व, सम्यकक्‍त्व, तीनों 
वेद, सज्ववन लोभ ]के ही उदय व उदीरणा के स्वामित्व 
में भेद है। इन ४६ के शिवाय शेष बची १०७ प्रकृतियो 


१०, वर्ष ४६, कि० ४ 


के उदय के स्वामियों से उदीरणा के स्वामियों में अश 
भर भी भेद नहीं है । 

प्रमाण--पंचसंग्रह [! ज्ञानपीठ | पृ०५१६-५२२ 
प्रकरण ५। ७२-७५, गोम्मट्सार क० २७८--८६१; 
कर्मस्तव ३६-४३, संस्क्रृत पचसंग्रह ३। ५६ से ६०; 
सर्वार्थसिद्धि [ज्ञानपीठ] पृ० ३४६--४७, राजवातिक 
भाग २ पृ० ७8६३-६४ तथा घवला जी पु० १४ पृ० ५४ 
से ६१ आदि। 


अत: इस सर्वाग़म सम्मत बात से यह काच के माफिक 
स्पष्ट है कि अनन्तानुबन्धी का जब-जब उदय होता है तब- 
तब नियम से उदीरणा भी उसकी होती है। यह निष्कर्ष 
ध्रूव सत्य है। क्योंकि अनन्तानुवन्धी, ४१ अपवाद प्रक्ृ- 
तियों मे परिग्रणित नहीं है । 

पारिशेष न्याय से प्रथम आवली काल तक उदय व 
उदीरणा दोनो नही बनते है । 


(८) आवली काल तक ऐसे मिथ्यात्वी के अनन्तानु- 
बन्धी का बन्ध मिथ्यात्व-निमित्तक [मिथ्यात्व-हेतुक ] ही 
होता है । प्रपञझुचत: ऐस। समझना चाहिए कि भिथ्यात्व, 
कपाय व योग [कषाय में अविरति व प्रमाद ग्रभित है] 
हेतुक बन्ध उस आवली काल मे होता है। जबकि सासा- 
दन ग्रुणस्थान में ६ आवली काल तक अनन्तानुबन्धी 
उदित रह कर भी वहाँ एक समय के लिए भी वह 
मिथ्परात्व को नही बाँध सकती । 

सारत: जहा मिथ्यात्व रूप आधार है वहा अनन्तानु- 
बन्धी का बंध निश्चित होता है | पर जहां (सासादन) में 
अनन्तानुबन्धी है वहा पर भिथ्यात्व के बन्ध का नियम 
नही बनाया जा सकता | 

यदि इतनी सब कथनी भी ध्यान मे नही रख कर 
पुनरपि तर्क किया जाय कि अनन्तानुबन्धी विसंयोजित 
करने वाले के मिथ्यात्व मे आने पर अनन्तानुवन्धी का 
उदय, यानी उसका अनुभाग-उदय सबसे जघन्य होता है । 
अतएव उसे अनुदय तुल्य होने से 'अनुदय” कहा जाता है। 
तो इसका उत्तर यह है कि :-- 

(7) प्रथम तो आगम में उक्त प्रथम भावलिकालवर्ती 
मिथ्यात्वी के अनन्तानुबन्धी के प्रकृति, स्थिति, अनुभाग व 


प्रनेकान्त 


प्रदेश का पूर्णेत. अनुदय ही कहा है। इसलिए उक्त तके 
ठीक नही है । 

(॥) इेसरा यह भी निवेदन है कि जयधवल पु० ५ 
पृ० श्द२ पर जो अनन्तानृबन्धी के जधघन्य अनुभाग के 
स्वामित्द का कथन किया है वह मात्र अनुभाग सत्तव के 
स्वामियों का कथन है, अनुभाग उदय के स्वामियों का 
कथन नही है । इसके लिए हम मूल आगम ही लिखते है। 
यथा : - अणताणुबधीण जहृण्णयमणुभागसतकम्म कस्स ? 
सुगम । पढमसमयसजुतस्स । सुहमेइंदिएसे जहण्णसामित्त 
किण्ण दिण्ण ? ण, पढमसमयसंजुतस्स पचर्गाणुबंध पेकिद्र- 
दूण सुहुमणिगोदजहन्णाणुभागसत--कम्मस्स अणवगुण- 
त्तादो । (ज० घ० ५।१६६--६७) । 

अथे--'प्रनन्तानुबन्धी” ४ का जघन्य अनुभाग 
सत्कम किसके होता है ? यह सूत्र सुगम है। प्रथमसमय- 
वर्ती संयुक्त के होता है। 

शंका--सूक्ष्म एकेन्द्रियों मे जघन्य अनुभाग सत्त्व का 
स्वामिपना क्‍यों नहीं दिया ? 

समाधान--नही, क्योकि प्रथम समय में अनन्तानुबधी 
से सयुक्त हुए जीव के जो तवीन अनुभाग बन्ध होता है 
उसे देखते हुए सूक्ष्म निगोद जीव का जवन्य भ्रनुभागसत्त्व 
अनन्‍्तपुणा है । 

नोट---अत्यन्त स्पष्ट है ॥क यहा उदय का प्रकरण 
नही है, मात्र सत्त्व का प्रकरण है। फिर उसे उदय में 
घटाना कहां का न्याय है ? 

[“यहा सत्व का प्रकरण है । देखे जयधवल पु० ५ 
के पृ. १६३ व १६७-६८ के विशेषार्थ ] । 

(7॥) तीसरी मुख्य व ध्यातव्य बात यह है कि यदि 
अनुभाग की जघन्य उदयरूप अवस्था को यदि अनुदय 
माना एवं कहा जाता तो :--“ससार में मिथ्पात्व का 
जघन्य अनुभाग सत्त्व (सत्कमं) सुक्ष्मतिगोद अपर्याप्त के 
ही होता है।” --ऐसा कहा गया है।! 

दशेनमोह की क्षपणा के लिए उद्यत वेदकसम्पक्त्वी 
के योग्य काल मे जो तत्थायोग्य अल्पतम अनुभाग होता 
है, उसे भी आगम में जघन्यता नही बताई । अपितु सूक्ष्म- 
निगोद अपर्याष्त के ही मिथ्यात्व का सर्वेजघन्य अनु भाग- 


आवलीौ काल तक प्ननन्तानुबन्धी ११ 


सत्त्व का स्वामित्व बताया | तो क्या जघन्य अनूभाग 
सत्व होने मात्र से किसी भी कम सिद्धान्त के ग्रन्थ में उक्त 
सूक्ष्म-निगोद-अपर्याप्त को अभिथ्यात्वी कहा है क्‍या ? 
नहीं । तो फिर आगमकार जघन्य अनुभाग युक्त अनन्ता- 
नुबन्धी के सत्त्व के स्वामी जीव के यदि जधघन्य भी उदय 
होता तो अवश्य ही उसे जघन्य उदय बाला कहते; “अनु- 
दय” बाला नहीं। हम अन्य उदाहरण से और भी स्पष्ट 
करते है :-- 

जयघवला पु, ५ पृ. १४५, ३० तथा पृ. २५६ तथा 
गो. क. गाथा १७० के अनुसार लोभ का जधन्य अनुभाग 
सत्त्व दसवे गुणस्थान के चरम समय में होता है तथा इसी 
समय लोभ का ' जघन्य अनुभाग उदय है। इस समय 
स्थिति सत्ता एक समय प्रमाण ही है तब यहां एक स्थिति 
मे स्थित जो अनुभाग है वह 'जघन्य उदय” व्यपदेश को 
प्राप्त है। अर्थात्‌ चरमसमयी सूक्ष्ममाम्परायिक क्षपक के 
लोभ का जघन्य अनुभागोदय है [धवला पु. १५२६६, 
१८४ आदि] । फिर ऐसी जघन्य कषायान्‌भाग के उदय 
को भी अनुदय नहीं कहा । सब कर्म शास्त्रों मे उदय ही 
कहा है तथा प्रत्यय में भी गिना+ है [देखें घवल ८।२७ |] 
इसे दसम गुणस्थान में अप्रत्यय नही कहा । दसवे गुण- 
स्थान के जनन्‍्त समय में सज्वलन लोभ का उदय समस्त 
सिद्धान्त शास्त्रों मे कहा है। कही भी ऐसा नही कहा कि 
दसवे गुणस्थान के अन्तिम समय मे लोभ का अनुदय है । 
यदि उस समय लोभ का अनुदय मानता जाय तो चरम- 
समयतचर्ती सूक्ष्मसाम्पराय के परणाम तथा उपशान्त कषाय 
वीतरागछझझस्थ अथवा केवली के परिणाम समान मानने 
पड़ेंगे । अथवा यो कहे कि चरमसमयवर्ती सूक्ष्मसाम्प राय, 
सुक्ष्मसाम्पराय ही नहीं कहला कर क्षीणकषाय अथवा 
उपशान्तकषाय कहलायगा, जो कि किसी को भी इष्ट नही 
है । अत: यद्यपि दसवें गुणस्थान के चरम समय मे संज़्व 
लन लोभ का जघर्य अनुभाग उदय है तथ।पि दिगम्बर 
कर्म ग्रन्थों में उस चरम समय में उदय ही कहा है, अनुदय 
नहीं कहा है तथा चरम समय तक सज्वलन लोभ रूप 
कषायप्रत्यय सब शास्त्रों में गिना है। कहीं भी दसवें गुण- 
स्थान में कषाय प्रत्यय को कम नहीं किया। दसवें गुण- 
स्थान मे यदि चरम समय मे जघन्य अनुभाग उदय के 


कारण उसका अनुदेय कहते या मानते तो चरम समय को 
अपेक्षा वहा एक मात्र योग प्रत्यय ही रहता । इस तरह 
दसवे गुणस्थान में उत्कृष्टतः दो प्रत्यय [सज्वलन लोभ व 
योग । दसम गुणस्थान के प्रथमादि द्विचरम समय तक की 
अपेक्षा] तथा जघन्य: [सुक्ष्मसाम्पराय के चरम समय की 
अपेक्षा | एक प्रत्यय [मात्र योग रूप]; ऐसे दो स्थान 
[१२ प्रत्यय रूप] बन जाते। परन्तु कर्म शास्त्रों मे दसम 
गुणस्थान मे सर्वत्र जघन्यादि भेद बिना दो प्रत्ययों का एक 
ही स्थान बताया है [देखे गो. क. पृ. ७२१ आधिका 
आदिमती जी स० रतनचन्द मुख्तार; घवल पु. ८ प्र. २७ 
अभिनव सस्करण, प्राकृत पंचसग्रह । शतक । गाथा २०३ 
व टीका पृ. १६७ । सस्कृत पचसग्रह ४।६८-६६ आदि |। 


इसी से अत्यन्त स्पष्ट सिद्ध है कि सूक्ष्मसाम्पराय के 
चरम समय में सर्वे जघन्य स० लोभ का अनुभाग उदय 
भी “उदय” कहा व माना गया है, सर्वेत्र । फिर सज्वलन 
लोभ के जघन्य अनुभाग सत्त्व से जिसका जघन्य अनुभाग 
सत्त्व अनन्तगुणा है ऐसी अनन्तानुबन्धी कषाय के अनभाग 
उदय को अनुदय कंसे कहा जा सकता है ? है 


वास्तव में तो उस भिथ्यात्वी के प्रथम आबवली में 
अनन्तानुबन्धी का पूर्णतः अनुदय है इसलिए अनृदय कहा 
है । यदि ईषद अनुभाग उदय की अपेक्षा “अनुदय ! कहा 
है, ऐसा तक दिया जाप्र तो वह निष्टीक [गतिरहित तथा 
निराधार अनागम-विहित | होगा, क्योकि अनन्तानुबस्वी 
के नघन्य अनुभाग सत्त्व से भी अनन्तगुणोहीन अनू भाग- 
सत्त्व वाले संज्वलन लोभ के उदय को भी चरमसमयी 
सूक्ष्ससाम्पराय में “उदय” ही कहा । फिर इस अनन्तानु- 
बन्धी का यदि वास्तव में प्रथम आवलिवर्ती मिथ्यात्वी के 
उदय होता तो निश्चित ही उदय कहते । क्योकि इस ईषद्‌ 
अनुभाग सत्व से अनन्तगुणे हीन अनुभाग के सत्त्व व उदय 
को भी आाचार्यों ने स्पष्टत: उदय कहा; अनुदय नही कहा। 
कहा भी है--सव्वमदाणुभागं लोभसजलणस्स अणुभाग- 
सतकम्म॑ १" ११११० ““अर्णताणुबं धिम।ण जहण्गा णुभागो 
अणंतगुणो '*'*** *'[जयधवल पु. ५ पृ. २५६-२६४ | । 
अर्थ--सज्वलन लोभ का जघन्य अनुभागमर्तव [जो 
कि सुक्ष्मसाम्पराय चरमसमयवर्ती के होता है सबसे मन्द 


१२, अर्ज ४१, कि ० 


अनुभाग वाला है।**''"*'* **** उससे अनन्तानुबन्धी ४ 
कषायों का जघन्य अनुभाग सत्त्व [जो कि प्रथम समय 
सयुक्त मिथ्यात्वी के सत्त्व में प्राप्त होता है) अनन्त- 
गुणा है। 

[पयतिवुषभाचाये कृत चूणिसूत्र] 


इस प्रकार चरमसमयी सूक्ष्मसाम्पराय के उदय को 
स्पष्टत: उदय कहने वाले भाचार्य, इससे अनन्तगु्ण अनु- 
भाग-अविभाग प्रतिच्छेदो युक्त अनुभाग [यानी अनन्तानु- 
बन्धी के जघन्य अनुभाग ] । रूप उदय को आचार्य कंसे 
उदय नही कहेगे ? अपितु अवश्य कहेगे । परन्तु प्रथम- 
आवली-कालवर्ती संयुक्त मिथ्यात्वी के अनन्तानुबन्धी 
उदित है ही नहीं, इसीलिए आचार्यश्री ने अनुदय कहा 
है। और तो क्‍या कहे, कर्म शास्त्र में किसी भी मोह 


आ++ 
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अनेकारन्त 


प्रकृति के जघन्य अनुभाग उदय को उदय ही कहा गया 
है; अनुमाग की जघन्यता के कारण अनुदय नहीं। कर- 
णानुपोग में स्पष्टतः सूक्ष्म विवेचन होना भत्यन्त स्वा- 
भाविक है। प्रथमानुयोग या चरणानुयोग अथवा द्रव्या- 
नुयोग से भो सूक्ष्म विषयों को यह स्पष्ट खोलता है । 
(मोक्षमार्ग प्रकाशक आठवां अधिकार पृ. ४१६९-२०) 
सस्ती ग्रन्थमाला कनेटी धर्मपु रा, दिल्‍ली । 


सारत:---“विसयोजक के सीधे मभिथ्यात्व मे आने पर 
आवली काल तक अनन्तानुबन्धी का कथमपि, त्रिकाल 
भी, क्वचित्‌ भी, कथचित्‌ भी, किचित्‌ भी उदय सम्भव 
नही । तथा दूसरी बात यह कि अनन्‍्तानुबन्धी के उदय 
व उदीरणा सदा साथ-साथ ही होते है ।' 


घवल, जयघवल जादि सकल ग्रन्थ इस निर्णय के 
साक्षी है। (प्रेषक--रतनलाल कटारिया, केकड़ी ) 








(पृष्ठ ७ का शेषांश) 


उल्लेखनीय है । उपन्यास लेखक वीरेन्द्र कुमार ज॑न का 
तीर्थंकर महावीर २०वीं शताब्दि का उत्कृष्ट गद्य काव्य 
है। दाशंनिक कृतियो मे डा० दरबारीलाल कोठिया का 


जैन दर्शन परिशीलन एवं पं० कंलाशचन्द शास्त्री का जेन 
न्याय ख्याति प्राप्त रचनाये हैं । 
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भाषा बदलाव का क्‍या मलय चुकाना पड़ेगा ? 


ऐत्तिहासिक दृष्टि से भाषा-शास्त्रियों ने प्राकृत 
भाषाओं के विकास काल को ईसापूर्व प्रथम शताब्दी (जो 
कुन्दकुन्द का काल है) को स्थिर किया है। उक्त काल में 
तू और थ्‌ मे परिवर्तन होते होते प्रथम तो वे (क्रमशः) 
द्‌ और ध्‌ हुए, फिर क्रमशः दू का लोप हो गया और 
ध्‌ के स्थान मे ह_ का प्रयोग होने लगा--ऐसी स्वीकृति 
समयसार (कुदकुद भारती) सम्पादक द्वारा लिखित 
प्रावकथन (मुन्नुडि) मे है ओर उन्होंने समयसार मे थ्‌ के 
ध्‌ ओर हु मे परिवर्तित दोनों रूपो के मिलने की पुष्टि 
भी गाथा €&० और २३६ के द्वारा की है। पर, वे द्‌ के 
लोप की स्वीकृति के बाद उसके लोप की पुष्टि मे उदा- 
हरण देने से चूक गए। जब कि समयसार तथा प्राकृत के 
दि० आगमों से द्‌ लोप और अलोप दोनो भांति के शब्दों 
(रूपो) की बहुलता है) फलतः--उन्होंने होदि से होइ 
रूप में परिवर्तित (द्‌ के लोप जैसे) रूपो का कोई उदा- 
हरण प्रस्तुत नही किया । शायद इसमे कारण यहो हो 
कि उन्हें भाषा-विकास काल में द्‌ का लोप स्वीकार 
करने पर भी “दस्तस्य शौरसेन्यामखावचो5स्तोः” 
जैसे शौरसेनी के नियम में बेघे--द्‌ के अस्तित्व रूप' मोह 
को छोड़ता श्रेयस्कर स जेंचा हो क्योंकि वे शौरसेनी और 
जैन शौरसेनी को एक मान बंठे है। फलतः उन्हें इस बात 
का भी ध्यान न आया कि वे (डा० ए. एन. उपाष्ये मोर 
डा० हीरालाल जैन की भांति) यह भी स्वीकार कर बैंठे 
हैं कि “जैन शोरसेनी मे महाराष्ट्री और अर्धमागधी के 
अनैक शब्द मिलते हैं--(मुन्नुडि पृ. ६) उक्त सपादक 
बझपने को प्राकृत भाषा के श्रारम्भिक ओर क्रमबद्ध विकास 
के ज्ञाता भी मानते हैं। (जैन प्रचारक तवस्ब॒र ८८) 

जो सम्पादक महोदय कुन्दकुन्द के समय की सिद्धि में 
डा० ए. एन. उपाध्ये के कथन को प्रमाण मान रहे हूँ वे 
ही जैन-शौ रसेनी के रूप के सम्बन्ध में (अपनी प्रवृत्ति से) 


(_) पद्मसनद्र शास्त्री, संपादक 'अनेकान्त' 


उन्हें झुठला रहे हैं->उनके कथन की अवहेलना कर रहे 
हैं। उपाध्ये का स्पष्ट कथन है--॥ 95 08९० 
0॥ ॥06 >४था१०९ 4९5५ 7. 0५॥९९८९ 988005508 
भ005 एथांगॉि, 80096 $076 एछाहइक्काएए९७0 ?ब्बोटव[ 
छ0णा९5... पिंठद वध्याक्ोर६ पी ही ॥थ्ाए०३४९०९ 0 
गिशार जणा$ 78  ग्रीप्रथा०68. छएछए #70॥87380॥, 
गगन) चै्वाक्षाव॥त  जीएं) 3907080760$ ॥ क्ाते 


धाद्वपाइला। 
“9. 8. ि. 0780॥9८. 


(्राप0त0०0ण एचएग्णाक्याइवा ?, ]6) 
उक्त कथन के अनुप्तार दि० आगमो में होइ, होदि, 
हवदि, हव३ ज॑से सभी शब्द रूप मिलते है ओर लोए 
लोगे आदि भी मिलते है तब उनमे एक शुद्ध शब्द को 
बदलकर दूसरा शब्द रखने फी क्या आवश्यकता थी ? क्या 
इससे भाषा की व्यापकता नष्ट नही होती ? 
हाल ही में आ० श्र। विद्यानन्द जी के सम्प्रेरकत्व में 
उदयपुर से प्रकाशित शोरसेनी प्राकृत व्याक्षरण” जो कुंद- 
कुद भारती दिल्‍ली से भी प्राप्य है, मे लिखा है-- 


“प्राकृत शब्द का अथें है--लोगो का व्याकरण प्रादि 
के संस्कारों से रहित स्वाभाविक वचन व्यापार। उस 
वचन व्यापार से उत्पन्न अथवा वही बचन-प्रयोग ही 
प्राकृत भाषा है। इस लोक प्रचलित प्राकृत-भाषा को 
भगवान महावीर और बुद्ध जैसे क्रान्तिकारी महापुरुषों ने 
अपने विचारो के सम्प्रेषण वी भाषा स्वीकार की थी ।” 
ह४ ४985 “झाज कोई भी ऐसी प्राकृत नही है, जिसमें प्रपनो 
समकालीन अन्य प्राकृतों का मिश्रण न हुआ हो'”...।” 


इसमे यह भी लिखा है--***** और न ही शौरसेनी 
के सिद्धान्त श्रन्‍्थों अथवा नाटकों की शोरसेनी की भाषा 
के सम्पादन कार्य मे मनमाने पाठ देने चाहिए । सम्पादन- 
कार्य की जो पद्धति है एवं प्राचीन पाण्डूलिपियों में जो 


है४, वर्ष ४१, कि० ४ 


पाठ स्वीकृत हैं, उपलब्ध हैं। उनके अनुसार ही इन ग्रंथों 
का सम्पादन होना चाहिए; सिद्धान्त मोह या सम्पादन 
मोह के कारण नहो ।”-- हमारी दृष्टि से तो समयसारादि 
के शुद्धिकर्ता (?) उक्त व्याकरण ग्रन्थ को अवश्य हो 
प्राकृत भाषा के प्रारम्भिक ओर क्रमबद्द ज्ञाताओं द्वारा 
लिखा गया मानते होंगे ? ग्रन्थ को मुनिश्री का शुभाशी- 
वाद भी प्राप्त है । 

उक्त स्थिति मे भी यदि जैन आग्मों की भाषा शोर- 
सेनी है भौर उसे व्याकरण-सम्मत बनाने का प्रयास किया 
जा रहा है, तब संशोधित-समयसार की गाथाओं और उक्त 
व्याकरण पुस्तक में उद्धृत पाठों में शब्दरूप-भेद क्‍यों ? 
भब तो वदलाव की उपस्थिति मे यह नया रनन्‍्देह भी हो 
रहा है कि उक्त व्याकरण-पुस्तक में दिये गए समयसार के 
पाठ ठीक है या कुन्दकुन्द भारती द्वारा प्रकाशित (सशो- 
घित्त) समयसार के पाठ ? यदि दोनो ही ठीक है तो बद- 
लाव क्यो ? क्‍या व्याकरण पुस्तक गलत है ? 

पाठकों की जानकारी के लिए दोनों ग्रन्थों के कुछ 
रूप नीचे दिए जा रहे है :- - 


व्याकरण समयसार का उक्त व्याकरण मे समग्रसार 


का पृष्ठ. गाथा क्रम उद्धृत समयसार (कुंदकुद भारती) 
अ्ज+++ “++-“- का शब्द रूप में शब्द रूप 
भ््भ २७ इक्‍्को एक्को 
६१ ५ चुक्किज्ज चुक्केज्ज 
रेड शेड मु्णयव्य मुणदव्वं 
है ४ ण्र्‌ एएण एदेण 
5३ ६२ करितो करतो 
६१ ६€ करिज्ज क्रेंज्ज 
६३ १५४ हैउ हेदु 
६४ १८७ रुधिऊण रुधिदूण 
४६ २०७ भणिज्ज भणेज्ज 
१ २६६ लोय-अलोय लोॉग-अलोग 
५ २६६ घित्तव्वो घेत्तव्वी 
4 ३०२ कुणइई कुणदि 
4 ३०४ हो ई होदि 
५५ ३१५ विमुंचए विमुचदे 
ड २७३ सुणिऊण सुणिदृण 


झनेकान्त 


६६ ३७५-३८१ विणिग्गहिउं विजिग्गहिदुं 
द्ड ४०६ सक्कद सकक्‍कदि 
द््ड ४०६. घित्तु घेत्तुं 

ध्र डे ठाही ठाहिदि 

२ 44, 4 होही होहिदि 


इसके सिवाय इस व्याकरस्त मे एक-एक शब्द के 
अनेक रूप भी मिलते है, जिन्हें झूंठडलाया नहीं जा सकता । 


तथाहि--- 
पृष्ठ १४ लोओ, लोगो । पृ. ३६ लोअ । 
पृष्ठ 5८5, ६० लोए 


पृष्ठ २५, ६१,८८ पुग्गल । पृ. ३६ पोग्गल । 


पृष्ठ ७७ हवदि, हवेदि, हुबइ, होदि | पृ, 5३, ६० 
होंइ । 

पृष्ठ ७७ ठादि, ठाइ, ठवदि, ठवेदि । 

पृष्ठ ६०, ७६ भणदु, भणउ । 

पृष्ठ ५५ भणदि, भणइ, भणेदि, भणेद । 

पृष्ठ ६३ गदों, गओ, गयो। 

पृष्ठ ६३ जादो, जाओ, जायो । 

पृष्ठ ६४ भणिऊण, भणिदृण । 

पृष्ठ ६३ जाण ॥ 


खेद तो तब होता है जब मीरा, तुलसी, सूर, कबीर 
जैसों की जन-भाषा में निबंद्ध रचनाओ को सभी लोग मान 
देने--उनके मूल रूपो को संरक्षण देने मे लगे हो, तब कुछ 
लोग हमारे भहान्‌ आचार्यो--कुन्दकुन्दादि द्वारा प्रयुक्त 
आगमो की व्याकरणातीत जन-भाषा को परवर्ती व्याकरण 
में बाँध आगम को विकृत, मलिन और सकुचित करने में 
लगे हो । गोया प्रकारान्तर से वे भाषा को एकरूपता देने 
के बहाने--यह सिद्ध करना चाहते हों कि दीधेकाल से 
चले आए भगवान महावीर व गणधर द्वारा उपदिष्ट और 
पूर्वाचा यों द्वारा व्याकरणातीत जनभाषा मे निबद्ध धवला 
आदि जैसे आगम भी भाषा की दृष्टि से भरशुद्ध रहे हैं 
और उन्हे शुद्ध करने के लिए शायद किन्ही नए गृणधर, 
कुंदकूद, यतिवृषभ और वोरसेन जैसों ने अवतार ले लिया 
हो । जबकि जेनधर्म मे 'यदा यदाहि धर्मस्य ग्लानिर्भवति 
भारत” रूप अवत्तार सर्वथा निषिद्ध है। और जब जैन 
शोरसेनी का रूप जन-भाषा के रूप में पूर्व निर्णीत है-- 

"पु एशुला ० (6 $ए७३४४, "फए6 6805 


साधा बदलाव का क्या घूल्य चुकाना पड़ेगा ? १४ 


85 ज़ी 85 0 00 ०0णाशा[धथवए, 45 5॥4प्र8शा॥ - 
4प्रशाएट4 09 6 5460 &7ठ5॥द्राइ&00॥ ० परी 
णा& गाव बात पाल ि्ली्वाउ5ात गा 6 गाल, 
26 ॥$ ॥5 कप (6 ॥8(ए76 ०0 (॥6 2092०८ 
०87॥९6 उद्या। शाब्षणा5लां. 

ना सिल्लावओं 


(रा०१एल्मंणा ० पट्खंडागम 7 ॥५) 


हमारा अतरग कह रहा है कि स्वर्गो मे बैठे हमारे 
दिवंगत दिगम्त्रराचार्य उनकी व्याकरणातीत जनभाषा में 
किए गए परिवतेनो को बड़ ध्यानपूर्वक देख रहे है और 
उन्हे सन्‍तोष है कि कोई उनकी ध्वनि-; तिकृतियों के मही 
रूप को बडी निष्ठा और लगन से निहार, उनकी सुरक्षा 
में प्राण-पण से सलग्न हैं। भला, यह भी कहाँ तक उचित 
है कि शब्द-रूपों को बदल में दिगम्बर-ग्रागम-वचन तो 
गणधर और आचार्यों द्वारा परम्परित वाणी कहलाए 
जाते रहें और बदलाव-रहित दिग्म्बरेतर आग्रमो के 
तद्रूप-वचन बाद के उद्भूत कहलाएँ ? हमे भाषा की दृष्टि 
से इस विन्दु को भी आगे लाकर विचारना होगा। 
भविष्य मे ऐसा न हो कि कभी दिग्रम्बर समाज को इस 
बदलाव का खम्ियाजा किसी बडी हानि के रूप में भुग- 
तना पड जाय ? ऐसा खमियाजा क्‍या हो सकता है, यह 
श्रद्धालुओं को विचारना है--वैज्ञानिक पद्धति के हामी 
कुछ प्राकृतज्ष तो सही बात कहकर भी किन्ही मजबूरियों 
मे विवश जैसे दिखते है। और वे आषं-भाषा से उत्पत्न उस 
व्याकरण के आधार पर विद्वान बने है, जो बहुत बाद 
का है। और शोरसेनी आदि जैसे नामकरण आदि भी 
बहुत बाद (व्याकरण निर्माण के समय) की उपज है । 
क्योंकि जन-भाषा तो सदा ही सर्वांगीण रही है। जो 
प्राकृत में डिगरीधारी नही है और प्राकृत-भाषा के आगमो 
का चिरकाल से धन्थन करते रहे है---उन्हें भी इसे सोचना 
चाहिए--हमें अपनी कोई जिद नहीं | जैसा समझे लिख 
दिया--विचा र देने का हमे श्रधिकार है। और आगम- 
रक्षा धर्मभी। हमारी समझ से बदलाव के लिए जो 
व्यय अभी रहा होगा; वह अत्यल्प होगा--डसका पूरा 


मूल्य तो भाषा-दृष्टि से आगम के अप्रमाणिक सिद्ध होने 
पर ही चुकता हो सकेगा । 

>पडित प्रवर टोडरमल जी सा० प्रतिष्ठित ज्ञाता 
थे--उनके "मोक्षमार्ग प्रकाशक' की पूर्ण ख्याति हैं। 
सम्पादक महोदय ने भो आचार्य कुन्दकुन्द की विदेह- 
गमन चर्चा के प्रसंग में उन्हे प्रामाणिक मानकर ही उनके 
मत का उल्लेख किया होगा । इन्ही प० टोडरमल जी ने 
'मोक्षमार्ग प्रकाशक' मे दिगम्बर प्राकृत आगमों के 
गाथाओ के उद्धरशा दिए है और उनमें लेइ, जाइ, अक्खेइ, 
थुणिऊण, हवइ, भणिऊण, भणइ ओर देइ जैसे दकारलोपी 
और लोओ जंसे ककार (मगकार) लोपी शब्द मिलते हैं। 
क्या ये शब्दरूप, आगम मे अप्रमाण है ? जो इनको बदला 
जाय ? इसी मोक्षमार्ग प्रकाशक मे 'इक्क शब्द का भी 
उद्धरण मिलता है) ऐसे मे भी यदि लोग दिग्रम्बर मूत्र 
आगमो की भाषा को बदल गई हुई मानते हैं; तो वे स््रय 
ही सिद्ध करते है कि उपलब्ध आगम परम्परित-आंगम- 
वाणी नही है, अपितु बदली वाणी है, और बदली होने 
से उसकी प्रामाणिकता मे सन्देह है। क्‍या दिगम्बरों को 
ऐसा स्वीकार है ? हमारा कहना तो यही है कि हमारे 
आगमो में व्याकरण की अपेक्षा किए बिना, जहाँ जो 
शब्दरूप मिलते है--भाषा की व्यापकता होने! और अर्थ- 
भेद न होने से सभी प्रतियों मं वे ठोक है। क्योंकि बाद 
मे निर्मित हुए ब्याकरण की उनमे गति नहीं । जबकि 
हमारे आगमो की भाषा (व्याकरणादि के सस्कारो से 
रहित) भगवान महावीर आदि की बाणी का स्वाभाविक 
वचन व्यापार है । 


उक्त स्थिति के परिप्रेक्ष्ण मे हमे सावधान रहने की 
जरूरत है। कही ऐसा न हो कि जिनवाणी भीड़ मे खो 
जाए? और उसका क्रन्दन भी जयकारों की ध्वनि में 
सुनाई ही न पड़े । क्योकि हमें भीड़ और जायकारे ही 
सबसे खतरनाक लगे जो धम को लुटवा रहे है--आत्म- 
चिन्तन मे बाधक हो रहे है। आशा है सोचेंगे तथा विद्व।न्‌ 

इस बदलाव को रुकवाएगे । 
दरियागज, नई दिल्ली 


आचार्य अमितगति : व्यक्तित्व और कृतित्व 


सरस्वती देवी के साधक, आराधक, और उपासक 
आचाये अमितगति ने अपनी तीक्षण प्रज्ञा से मालव प्रदेश 
के परमार वशी राजा मुज की सभा को सुशोभितर किया 
है। श्री अमितगति मात्र आचरण पक्ष के घनी नही थे, 
बरन्‌ वे दाशनिक महाकवि, अप्रतिम--चितक, धर्मतीर्थे 
प्रणेता, महान उपदेशक, आगम-नज्ञाता, वैयाकरणिक और 
समाज सुधारक भी है, इन्होंने दशमी शताब्दी में व्याप्त 
सामाजिक धघामिक परिस्थितियों पर विजय प्राप्त करके 
युगानुरूप अपनी देशना से मानवम्मात्र को धर्मोन्मुख किया 
है । 
आचार्य अमितगति गम्भीर प्रकृति के निरभिमानी, 
विवेकी, नि.स्पृही, आत्मानुभवी। स्व-पर कल्याण मे निरत 
रहे हैं। आचाय॑ जी की गम्भीर प्रकृति अग्नलिखित पद्य में 
अवलोकनीय हैं-- 
बिबुध्य ग्रह्मीय बुधा मनोदितें, 
शुभाशुभ ज्ञास्यथ निश्चितं स्वयम्‌ 
निवेद्यमान शतशो&पि जानते, 
सस्‍्फु्ट रस नानतुभवन्ति त जन; )। 
(धर्मपरीक्षा, प्रशस्ति १५) 


भर्थात्‌-हे विद्वज्जन ! मैंने जो यह कहा है उसे 
जानकर आप ग्रहण कर ले, ग्रहण कर लेने के पश्चात्‌ 
उसक्की श्रेष्ठता अथवा अश्रंष्ठता आप स्वय जान लेगे। 
जिस प्रकार मिश्री आदि वस्तु का रस बोध कराने पर 
मनुष्य सैकड़ों प्रकार से जान तो लेते है, परन्तु प्रत्यक्ष में 
उन्हें उसका अनुभव नही होता हैं--वह अनुभव प्रहण करने 
पर ही होता है | 
इसी प्रकार आजाये की निरभिमानिता एवं नि.स्पृहता 
निम्नलिखित पद्य मे सिदर्शनीय है-- 
यद्रत्र सिद्धान्तविरोध भाषित, 
विद्योष्य सद्प्राह्ममिम मनीबिभिः 


() कु० सुषमा जेन, सागर 


पंलालंमध्यस्य न सारकांक्षिभि:, 
किमत्र शॉलि: परिग्रह्मते जन: || 
(अमितगति श्रावकाचार, प्रशस्ति ५) 


अर्थात्‌--यदि इस ग्रन्थ मे कुछ सिद्धान्त-विरुद्ध कहा 
गया है, वह विद्वज्जनो को विशुद्ध करके ग्रहण करना 
चाहिए। जिस प्रकार घाध्य को ग्रहण कहने के इच्छुक 
पुरुष लोक में क्या भूसा छोड़कर धान को ग्रहण नही करता 
हैं ? अत: छिलका छोड़कर शालि ग्रहण करते है। 

पूर्णत: आगमानुकूल ग्रन्थ-रचना के उपरान्त उपर्युक्त 
कथन आचाये के ब्यक्तित्व की भहानता का परिचायक 
है । 

कथनी, करनी और लेखनी से सुप्रभावक आचार्य 
अमितगति का जीवन साहित्य साधना के लिए समपित 
था, इन्होने अपनीं परिष्कृत बोद्धिक प्रतिभा द्वारा विविध 
विषयो मे ग्रंथ प्रणयन किये हैं। जिसमे अज्ञानी जीवो को 
अज्ञान अन्धका र नाशक ज्ञान का स्वरूप और महत्ता का 
उपदेश, मात्र ज्ञान को सब कुछ मानने वालों को रत्नत्रय 
का निरूपण, विषय-भोगो में आसक्त मानवों को विषय- 
भोगो की अनासक्ति हेतु उसकी हेयता का प्रतिपादन, 
जातिगत अहकारी जीवों को उसकी नि:सारता का उपदेश 
तथा मात्र बाह्य आडम्वर में आसक्त मानवों को आध्या- 
त्मिक अथवा आत्म आराधना की प्रेरणा पद-पद पर द्रष्टब्य 
है । 

माथुर संघ के दिगम्बर जँनाचार्य अमितगति नेतिक 
नियमो, लोकबुद्धि से पूर्ण हितकर उपदेशों एवं सारगर्भित 
बिवेचनों के निरूपण में विशेषतः सिद्धहस्त हैं। भोग- 
विलास ओर सांसारिक प्रलोभनों की निन्‍्दा करने में वे 
अधिक वाकूपटु हैं। गृहस्थ और मुनियों के लिए आचार- 
शास्त्र के नियमानुसार जीवन के प्रधान लक्ष्य को प्रति- 
पादन करने का कोई भी अवसर वे हाथ से नहीं जाने 
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देते । अतः विषय को पृथक-पृथक रूप से निबद्ध करने के 
लिए उन्होने निम्नलिखित मौलिक ग्रथों की रचना की 
हैं: 
(१) सुभाषितरत्नसदोह, 
(२) अमितगरति श्रावकाचा र, 
(३) धर्मपरीक्षा, 
(४) तत्त्वभावना, 
(५) भावना द्वात्रिशतिका (सामयिक पा5), 
इसके साथ हो आचार्य श्री ने अग्रलिखित ग्रथों को 
प्राकृत भाषा से सस्कृत भाषा मे रूपान्‍तरित किया है -- 
(१) पञ्चसंग्रह, 
(२) मुलाराघना, 
उपर्युक्त रचनाओं के अतिरिक्त वर्धमान-नीति, जम्बू- 
द्वीप प्रज्नप्ति, चन्द्र प्रज्ञप्ति, ब्याख्या प्रज्ञप्ति एवं साद्धेद्रय 
द्वीप प्रश्ोप्ति की रचना का श्रेय भी श्री अमितणति को 
दिया जाता है, परन्तु ये रचनायें अद्यावधि अनुपलब्ध है। 


श्रुतपरम्परा के सारस्वत आचायें जमितगति अपनी 
निरूपण कला मे पूर्ण कुशल है। विषय को सरल-सरस 
स्वाभाबिक अभिव्यक्ति के लिए इनके साहित्य मे विविध्रता 
का दिग्दर्शन होता है। जिसमें भाषा, शैली, थुण, रीति, रस 
छनन्‍्द और अलकारों का बैविध्य मुख्य है। 

विलक्षण प्रतिभा के घनी अमितगति का सस्कृत एवं 
प्राकृत भाषा पर असाधारण अधिकार है, जिसे इन्होने 
स्वय स्वीकार किया है । धर्म-परोक्षा नामके मोलिक ग्रथ- 
रचना मात्र दो मास और मूलाराधना नाम+ प्राकृत ग्रथ 
का सम्कृत रूपान्तरण चार मास की अल्पाबधि मे ही 
पूर्ण किया है। अ.चार्य की समग्र मौलिक इकृतियों की 
भाषा प्राइ्जल, ललित, सरस, विशुद्ध सस्कृत है। सस्करेत 
के साथ ही प्राकृत ब्याकरण एवं कोश पर भी इनका 
'प्रकाम अधिकार है ! 

विषयानुरूप ऊाचार्य ने अपनी कृतियों मे विविध 
शैलियों को प्रश्नय दिया है। जिममे मुख्यतत; शैलियां इस 
प्रकार है-- माधुर्य और प्रसादगुण युक्त प्राञ्जल शैली, 
उपदेशात्मक शैली, ताकिक शैली, द्रष्टान्त शैली, व्यगात्मक 
शैली, प्रश्तोत्त शैत्री, समाहार शैनी, सर्जक शैली, 
आध्यात्मिक शैली, विवेचनात्मक शैती एवं सामासिक 


शैली । पद्च के पूर्वाध में प्रश्न और उत्तर दोनों को सन्नि - 
विष्ट करके भ्रश्नोत्तर शैली के सुन्दर निरूपण से आचार्य 
का कला-कौशल निदर्शित है--- 
किमिह परमसौर्य निःस्पृहत्वं॑ यदेतत्‌, 
किमथ परम दुःख सस्पूहत्व॑ यदेतत्‌ । 
इति मनसि विधाय त्यक्तसंगा: सदा ये, 
विदधत्ति जिनधर्म ते नराः पुण्यवन्त: ॥ 
(सुभाषितरत्नसदोह, १४) 
अर्थात्‌--ससा र मे उत्कृष्ट सुख क्‍या है? नि:स्पृहता 
--विषयभोगों की अनिच्छा ही उत्कृष्ट सु है। उत्कृष्ट 
दु.ख क्‍या क्‍या है ? सस्पृहता--विषयभोगाकांक्षा हीं 
उत्कृष्ट दुःख है | इस प्रकार विचार करके जो भब्य जीव 
परिग्रह का त्याग करते हुए निरन्तर जिनधर्म की आराधना 
करते है, वे पुण्यशाली है । 
महाकवि अमितगति के साहित्य में माधुये और प्रसाद 
गुण का बाहुल्‍य है, परन्तु यथास्थान ओजगृण की भी 
सुदृढ़ स्थिति है। जिसके अनुरूप वेदर्भी, गौडी, लाटी एवं 
पाञचाली रीतियों का सब्निवेश है। विनोक्ति अलंकार से 
अलक्त प्रथाद गुण युक्त प्रस्तुत पद्य की मनोहरता निदशे+ 
तनीय है--- 
सस्यानि बीज सलिलानि मेघ, 
घृतानि दुग्ध कूसुमानि वृक्ष । 
काइड्क्षत्यहान्येथ. बिना दिनेश, 
धर्म विना काइक्षति यः सुखानि ॥ 
(अमितगति श्रावकाचार €,२६) 
अर्थात्‌-धर्म सेवन के बिना सुख की इच्छा करना; 
बीज के घान, मेघ के बिना जल, दूध के बिता घी, वृक्ष 
के बिता पुष्प, सूर्य के बिना दित चाहने के समान मुखेता 
है । अतः धर्म धारण करने पर ही सुखो की प्राप्ति संभव 
है । 
छन्‍्दोवैविध्य अमितयत्ति को काब्यगत प्रधान विशेषता 
है । जिसमें मुख्यतः आर्या, अनुष्टपू, विद्यु्माला, इन्द्रवज्रा, 
उपेन्द्रवञ्ञा, उत्जाति, द्रुवविलम्बित, वशस्थविल्न, भुजेंग- 
प्रयात, वसन्‍्ततिलक मालिनी, शिखरिणी, मन्दाक्रान्ता, 
शाईलविक्रीडित और ख़रग्धर। जेसे प्रचलित छन्‍्दो के साथ 
ही स्वागता, शालिनी, अनुकूला, दोधक, रथोद्धता तोटक 
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रुचिरा, प्रहरणकलिका, हरिणी, पृथ्वी एवं सरसी जैसे 
अप्रचलित छन्‍्दों का भी विपुल प्रयोग है । 
श्री अमितगति साहित्य के अध्ययन-अनुशीलन से 
प्रतीत होता है कि कबत्रि ने जान-बूकझ्षकर अलंकारों का 
प्रयोग नहीं किया है, वरन्‌ अलकारिक सौन्दर्य विषय की 
सहज श्रभिव्यक्ति मे स्वाभाविक रूप से अभिभूत है। 
उनकी रचनाओं में शब्दालंकार और अर्थालकार दोनो के 
लक्षण पर्याः्त मात्रा में घटित होते हैं, जिनमे अनुप्रास, 
यमक, श्लेष जैसे मुख्य शब्दालंकार और उपमा, मालोपमा 
उत्प्रेक्षा, समन्देह, रूपक, अतिशयोदित, दृष्टान्त, दीपक, 
प्र्धान्‍्तरन्यास, विरोधाभास, स्वभाव्रोक्‍त, ब्याजस्तुति, 
सहोक्ति, विनोक्ति, परिसंझ्या, ब्यतिरेक, उत्तर, कारण- 
माला, काब्यलिग एवं भ्रान्तिमात आदि प्रर्थालकारों की 
पुनरावृत्ति दशेनीय है । 
विद्याधर नरेश जितशत्र के गुणों के वर्णन में परि- 
संख्या अलंकार का सीन्दये प्रहपित है-- 
अन्धोध्न्यना री रवलोकितु यो, 
न हथरूपा जिननाथमूर्ति: । 
निः द्क्तिकः कर्तुमवद्यकृत्यं, 
न घमेकृत्य॑ शिवशर्मकारी । 
(धर्मेपरीक्षा, ६,३४) 
अर्थात्‌-विद्याधर नरेश जितशत्र यदि अच्धे थे तो 
परस्त्रियों को देखने में, न कि मनोहर आकृति को धारण 
करने वाली जजिनेन्द्र प्रतिमाअं। के दशंन करने में । इसी 
प्रकार असमर्थ थे तो पापकार्यों को करने मे, न कि मोक्ष- 
सूख प्राप्त कराने वाले धर्मकार्यों में । 
प्रकृति के सर्वेथा अनुकूल तपस्वी आचाये की लेखनी 
का चमत्कार शान्तरस की अतिशयता है, परन्तु काब्य में 
यत्र-तत्र विषयानुरूप द्विबिध श्रृंगार, हास्थ, करुण, रोद्र, 
वीर, वीभत्स एवं अद्भुत रस की अनुभूति भी होती है । 
कवि द्वारा श्गार, हास्य, करुण आदि रसो का वर्णन 
प्रधान रूप से न होकर मात्र उपदेशात्मक शैली के माध्यम 
से इनकी हेयता के प्रतिपादन में हुआ है। इस प्रकार 
भयानक रस के अतिरिक्त अष्ट रसों का अनुपमेय चित्रण 
प/ठको अथवा श्रोताओं को स्थायी रसानुभूति कौ ओर 
प्रेरित करते है, पटरसों से परिपूर्ण ब्यंजनो के रसास्वादन 


अनेकास्त 


के क्षणक आनन्द की भांति नही । 
युगप्रष्टा श्री अमितगत्ति का मात्र काब्यशास्त्रीय पक्ष 
ही प्रबल नही है। उन्होंने सैद्धान्तिक गढ़ विषयों को भी 
अपने चितन द्वारा अल्प पश्ों में ग्रथित करके धघाराव।हिक 
शैली मे सुसज्जित किया है। जैन वाडममय के गरढ़तम 
सिद्धांत--कर्म सिद्धांत को भी प्रस्तुत मात्र दो पद्मों द्वारा 
प्रतिपादित किया है-- 
स्वयं कृतं कर्म यदात्मना पुरा, 
फल तदीय लभते शुभाशुभम्‌ । 
परेण दत्त यदि ल्यते स्फुटें, 
स्वय क॒त करमे निरर्थक तदा ॥ 
निजाजितं कर्म विहाय देहिनो, 
न को5पि कस्यापि ददाति किचत । 
विचा रयन्नेवमनन्यमानस:, 
परो ददातीति विमुझच शेमुषीम्‌ ॥ 
अर्थात्‌--अपने पूर्वोपाजित कर्म ही प्राणियों को शुभ 
और अशुभ फल देते हैं, अन्य कोई नही । यदि अन्य कोई 
भी सुख-दुःख देने लगे तो अपने किए कर्म निष्फल ही 
ठहरेंगे; परन्तु ऐसा नही होता, जो :<र्म कर्ता है वही फल 
भोगता है, यही रुत्य है । ससारी प्राणियों को स्वय उपा- 
जित कर्मों के सिवाय अन्य कोई व्यक्ति किसी को कुछ भी 
नही देता । इस प्रकार विचार करके “पर देता है' ऐसी 
बुद्धिका त्याग कर निज शुद्ध स्वरूप से रमण करना 
चाहिए। 
आचाये अमितगति का साहित्य प्राय: उदबोधन प्रधान 
है । जिसमे आवचाये श्री ने अपने उपदेशों को सुभाषितों के 
साध्यम से व्यजित किया है। लौकिक और अलौकिक 
अम्युदय के विए धारमिक, तेतिक और आध्यात्मिक सुभा- 
षित पद्मों की कही -कही तो निश्लेर के जबप्रवाह के धमान 
झड़ी-सी लगाई है। जिनका अनुपम सोन्‍्दर्य पद-पद पर 
द्रष्टव्य है । यथा--- 
संपन्‍न घर्मंत: सौख्यं निषेष्य धर्मरक्षया । 
वक्षतों हि फल जात॑ भक्ष्यते वृक्षरक्षया ॥। 
अर्थात्‌--प्राणियों को धर्म के निमित्त मे ही सुख 
प्राप्त हुआ है। अतएव उन्हें धर्म को रक्षा करते हुए ही 
(शेष पृष्ठ १९ पर) 


प्राप्त कुछ प्रश्नों के उत्तर 


१, प्रश्न--“समयसार” कुन्दकुन्द की कृति है, इसका 
मूल उल्लेख कहां है ? 

उत्तर--4 कुन्दकुन्द ग्रस्थोंके टीकाकार अमृतचन्द्र सूरि 
तथा जयसेन ये दो आचार्य प्रधनत: हुए हैं। अमृतचन्द्र ने 
अपने मूल ग्रन्थकर्ता के विषय में कुछ भी निर्देश नहीं 
किया है। पर जयसेन आचारयें ने समयसार की टीका के 
प्रारम्भ मे लिखा है-- 

ग्रथ शुद्धात्मतत्त्वप्रतिपादनमुख्यत्वेन विस्ताररुचि- 
शिष्यप्रतिबोधनाथ श्रीकुन्दकुन्दाचायंदेबनिर्भिते समयसा र- 
प्राभुतग्रन्थे. अधिकारशुद्धिपूर्वकत्वेत पातनिकासहितं 
व्याख्यान क्रियते । 

अर्थ--यहाँ शुद्धात्मतत्त्वप्रतिपादन कौ मुख्यता से 
विस्तार में रुचि रखने वाले शिष्यो को प्रतिबोधन करने 
श्री कुन्दकुन्द द्वारा बनाए हुए समयसारप्राभुत ग्रन्थ मे 





(पृ० #८ का शेर्षांश) 

प्राप्त सुख का सेवन करना चाहिए । जैसे--सज्जन पुरुष 
वृक्ष की रक्षा करते हुए ही उससे उत्पन्न फलों को खाया 
करते हैं । 

दाशेनिक कोटि के साहित्यकार अमितगति ने जीवन 
के मानव मुल्यो को सुसंस्कृत करने के लिए सत्येषु मंत्री 
की उद्घोषणा, सदाचरण को प्रतिष्ठा, धमंनिष्ठा, देव- 
महत्त।, आध्यात्मिकता, कर्मफल, जातिवाद की नि:सारता, 
यौगिक प्रवृत्तियाँ, और साहित्य सिद्धातों की विवेचना 
आदि विभिन्‍न पक्षों को उद्घादित किया है। इस प्रकार 
अमितगति के साहित्य रूपी उद्यान मे बिविध वाणिक 
चमत्कारजन्य कल्पना शक्ति का वैशिष्ट्य, भावों की मोह- 
कता, भाषा की सूगमता, लालित्य और आलंकारिक छटा 
रूपी विभिन्‍न पृष्पों की सुरभि प्रत्येक पद्य में पाठक, श्रोता 
और अनुयायियों को अपने वेशिष्ठय अद्यावधि सुवासित 
कर रही है, तथा युग-युगों पर्यन्त सुवासित करतो रहेगी । 


खत 0 अत+ 


0 जवाहरलाल मोतीलाल भीण्डर 


अधिकार की शुद्धिपूवंक पीठिका सहित व्याख्यान किया 
जा रहा है । 

8 उन्हीं जयसेन आचार्य ने अन्तिम मगलाचरण में 
कहा है-- 

जयउ सिरि पउमणंदी जेण महातच्चपाहुडसेलो । 

बुद्धिसिरेणुद्धरिओ समप्पिओं भव्वजीवस्स ॥१॥ 

अर्थ---ऋषि पद्मतदि (कुन्दकुन्द) जयवन्त वर्तों, जिनके 
हारा महातत्वप्राभूत यानी समयप्राभुतरूपी पर्वत बुद्धि- 
रूपी शिर पर धारण कर (उठाकर) भव्य जीवो के लिए 
समर्पित किया । 

कुन्दकन्द का नाम पद्यनतत्दि है यह निर्विवाद है। 
[तीर्थंकर महावीर और उनकी आचार्य परम्परा भाग 
२।१०२-३| 

८ गोगामृत, ३ मे लिखा है-- 

आचार्योगत्तमराष्तार तिलिद तत्वज्ञानिगत फॉडकु- 
डाचायं सकलानुयोग दोलग तत्सारमकोडु पूर्वाचार्यावलि- 
योजेयि सभयसार ग्रंथमंमाडि विद्याचातुर्य मनी जगवक्‍के 
मेरेदर चारित्र चक्रेश्वरर्‌ ।॥॥ 

अर्थ--आप्तस्वरूप, आचार्यों में उत्तम, महान तत्त्व- 
ज्ञानी, चारित्रचक्रदर्ती आचायंश्री कुन्दकुन्द ने सम्पूर्ण 
अनुयोगों के सार का मन्थन कर पूर्वाचार्य परम्परा से 
प्राप्त आध्यात्मिक ज्ञन को “समयसार” की रचन्प के 
द्वारा, अपनी स्वानुभव विद्या चातुरी के रूप मे, इस 
जगत्‌ में सुकीति को प्राप्त हुए । [रयणसार । पुरोवचन । 
पृ० द।डा० देवेन्द्रकुमार शास्त्री, नीमच] 

उक्त प्रमाण भी समयसार की कुन्दकुन्द रचित बताता 
है । 

9 श्री नेमिचन्द्र ने सूयंप्रकाश मे कहा है--- 

अन्ते समयसार च नाटक च शिवार्थद। 

पंचास्तिकायतामाढूय वीरवाचोपसंदितम्‌ । 


२०, वर्ष ४ १, कि ० ४ 


श्राद्यं, प्रवचनं चैव मध्यस्थं सारसंज्ञकम्‌ । 

सम्बोधनार्थ भव्यानां चक्त सत्याथंदम्‌ ॥ 

स्तवनं चित्तरोधार्थ रचयामास स मुनि: । [सूर्यफ्रकाश 
३४४५-३५० | 

भावार्थ--यहाँ कुन्दकुन्द की रचनाओ का विवरण 
दिया जा रहा है। जिसमे ने मचन्द्र ने कहा है कि 
कुंदकुन्द मुनि ने पहले पचास्ति “प्र और अ्रन्त में समयसार 
रचा । मध्य में प्रवचनसार रचा । अतः मुनि कुदकृद ने 
सभी रचनाओं के अन्त पे समयसार रचा। (रयणसार। 
प्रस्ता०पृ० १६, डा० देवेन्द्रकूमार शास्त्री) 

8 समयसार तो निर्विवाद रूप से कुदकुद की ही 
रचना है इसमे समस्त विद्वानू तथा सभी पक्ष (तेरह पथ, 
बीस पंथ, तरणपथ, ग्रुमानपंथ, मुमुक्षमण्डल) एकमत है । 
6. पं. उपाध्ये, जुगलकिशोर मुख्न,र एवं नाथराम जी 
प्रेमी जैसे इतिहासज्ञों ने भी समयसार को तो निविवाद 
रूप से कौन्दकन्दीय कृति ही माना है। 'विमतानामपि 
ऐवय यत्र कि प्रमाणेत तत्र ।” भिन्न-भिन्न मत वाले भी जिस 
विषय में ऐकमत्य रखते हो उसमें प्रमाण की आवश्यकता 
ही क्‍या है ? 

ए आध्यत्मिक सत्पुरुष भ्रीमद्‌ राजचन्द्र ने एक पत्र 
में लिखा था--- 

“पत्र और समयसार की प्रति मित्री । कंदकंदाचाय 
फृत समयसार ग्रन्थ भिन्‍न है । ग्रन्थतार्तज अलग है, और 
ग्रन्थ का विषय भी अलग है। (ग्र9 उत्तम है) यह पत्र 
श्रीमद्‌ जी ने० सं० १६५६ ज्येष्ठ शु० १३ सोमवार को 
श्री मुमुक्षु सुखबलाल छगनलाल को वीरमपाम लिखा था । 
उक्त तिथि को श्रीनद्‌ जी ववाणिया विराजमान थे । 
(श्रीमदू० २७४४ व ६८०) इससे अत्यन्त स्पष्ट है कि 
समयसार ग्रन्थ दो हैं। इतना अत्यन्त स्पष्ठ है। पर 
कुंदकूदाचायें कृत ४१५ गथाओं या ४३७ गाथाओं वाला 
समयसार तो निविवादतः कौन्दकुन्दीय ही है । 

२. प्रषन--मंगल भगवान्‌ वीरो"" आदि एलोक किसकी 
रचना है ? इस श्लोक में मगलं कुंदकुंदायों ठीक है या 
मंगलं कुंदकुंदाद्यो ठीक है ? यह श्लोक किसने रचा ? 

उत्तर-कुदकुंदप्राभुतसग्रह प्रस्ता० पृ० १, तीथेंकर 
महावीर और उनकी आचाये परम्परा भाग २, पृ० ६६, 


झनेकान्त 


प्रवचनसार प्रस्ता० पृ० १२ (सोनगढ) आदि ग्रंथों में एवं 
अन्यत्र यह श्लोक सेकड़ो जगह मिलता है। शास्त्र- 
स्वाध्याय के प्रारम्भ मे मगलाचरण में भी इसे बोला 
जाता है। पर यह किसका है और कबका है, यह कही 
नहीं मिला । अतः मूल पाठ बताना सम्भव नही है। वैसे 
दोनों मे से कोई भी सिद्धांतघातक तो है नही । अनुष्टुप 
एलोक भी किसी भी पाठ से भग नही होता । 

३. प्रश्न--मयुर पिच्छी का चलन कबसे हुआ ? किस 
शास्त्र में विधान हे ? 

उत्तर--आगम से लिखा है कि--जो धूलि और 
पसीने को न पकड़ती हो, कोमल स्पर्श वाली हो, सुकुमार 
हो और हल्की हो उस पिच्छो की गणधर-देव प्रशसा 
करते है । मूल गाथा इस प्रकार है-- 

रयसेयाणमगहणं महव सुकुमालदा लघुत्तं च । 

जत्थेदे पत्र ग्रुणा त॑ं पडिलिहण पससति !॥ 

यह गाथा मूलाचार समयसा-।धिकार ६१२ तथा 
भगवती आराधना &€७ के रूप मे बिना पाठान्तर के, 
दोनों प्रयो मे उपलब्ध है । लगभग ६०० वर्ष पूर्वे सिद्धाँत- 
चक्रवर्ती कसुनत्दि ने इसी मूलाचार की आचारवृत्ति मे 
लिखा था-- 

/& मयूर पिच्छग्रहरं प्रशसति अभ्युपगच्छन्ति आचार्या 
गणधनदेवादय - 

(अर्थं--मयु रपिच्छी का प्रहण करना मणघरादिक 
द्वारा भी प्रशसवीय है) | (गा० ६१२ मूलाचार) 

8 आगे भी देखिए -- 

प्राणसयमपालनार्थ प्रतिलेखन॑ धारयेत्‌ मयुरपिच्छिकां 
ग्रह्लीयात्‌ मिक्षु: साधुरिति। (गा० ६१३ की आचा रवृत्ति) 

अर्थ--'''प्राणिरक्षा हेतु मुनिराज मयुरपंखों की 


पिच्छिका ग्रहण करे। (१० १२१, भाग २ मूलाचार 
ज्ञानपीठ) 


८ आगे लिखा है(गाथा ६१५, पु० १ २ ज्ञानपीठ) : 
न च भवति नयनपीडा चल्षुषों व्यथा अध्षिण नयने5पि 
अामिते प्रवेशिते प्रतिलिख मयुरपिच्छे 
अथे--मयुरपिच्छी को तो नेत्नरों में फिराने पर भी 
पीड़ा नही होती, इतनी नरम होती है । 
वही आगे लिखा है--न च्‌ प्राणिघातयोगात्तेषा- 
(शेष पृ० २८ पर) 


व्रत : स्वरूप और माहात्म्य 


(लेखक- क्षुल्लकमणि श्री शोतल सागर महाराज) 


ब्रत के सम्बन्ध में, उमारे ऋषि-प्रहर्षियों के भाव को, 
कविवर दौलतराम ने छहृढाला की चोथी ढाल मे कितना 


सुन्दर लिखा है-- 
“बारह ब्रत के अतिचार, पन-पन न लगावे। 


मरण समय संन्यास धार, तसु दोष नशावे ॥ 
यों श्रावक ब्रत-पाल, स्वर्ग ओजोलम उपजावे । 
तहते चय नर-जन्म पाय, मुनि हो शिव जावे ॥” 
यहाँ इस छन्द मे अतिचार-सहित बारह ब्रतों का 
पालन करने वाले तथा निर्दोष सल्लेखना ब्रत को धारण 
करने वाले श्रावक की महिमा का गृणगान किया है, कि 
ऐसा श्रावक पहले तो सोलहवों स्वर्ग तक उत्पन्न होता है 
एवं फिर मनृष्य-जन्म धारण कर व मुनिव्रतो को अंग्री- 
कार करके मोक्ष को प्राप्त करता है। 
ब्रतो के घधारण-पालन का इतना महान जब महत्त्व 
है, तब क्‍यों नहीं हम इस विषय को विशेष रूप में समझे । 


अर्थात्‌ अवश्य ही इस विषय को समझने की कोशिस 
करना चाहिए । 


हाँ तो ब्रन कहिए या सयम अथवा सदाचार-सच्च रित्र 
या सम्यक्चारित्र; एक ही बात है। श्री उमास्वामी सूरि 
ने तत्त्वाथेंसूत्र अध्याय सात सूत्र संख्या एक में ब्रत की 
परिभाषा इस प्रकार की है-- 

“हिसाउनृतस्तेयाब्रद्यापरिग्रहेम्यो विरतित्रतम्‌ ।” 

अर्थात्‌ हिंसा, झूठ, चोरी, कुशील और परिग्रह; इन 
पाच पापों का त्याय करना, ब्रत कहलाता है । 

यहाँ आचाये श्री ने मुख्य रूप से पाच पापों के त्याग 
को ब्रत कहा है । परन्तु यहाँ यह ध्यान देने योग्य है कि 
इन पांचों-पापों के अन्तर्गत, संसार के अन्य जितने भी 
पाप-बुराइयाँ हैं, वे सब इनमे गर्भित हो जाते है । जैसे--- 

“जुआ खेलना मास मद, वेश्यागमन शिकार । 

चोरो पररमणी-रमण, प्षातों व्यसन विचार ॥” 

अपेक्षा से इन जुआ खेलना आदि सात-व्यसनों का 

समावेश उक्त थापों में ही होता है। इसी प्रकार-- 


“ओला घोर बड़ा निशिभोजन, बाहुबीजा बेंगन संघान । 
बड़ पीपल गूलर कठूम्बर, पाकर जो फन्न होय अजान ॥॥ 
कदमूल माटी विष आभिष, मधु मक्खन अरु मदिरा-पान | 
फल अति तुच्छ तुधार चलित रस, जिनमत ये बाईस बखान ॥। 
इन अभक्ष्य-भक्षणरूप बाईंस बुराइयो का समावेश भी 
अपेक्षा से उपरोक्त पंच-पापों मे ही होता है। हाँ हमारे 
ऋषि-मह्षियों ने इन्हे जो अलग-अलग बताया है, तो 
अवेक्षा से इनका अलग-अलग त्याग करना-कराना होता है। 
पाप या बुराई का त्याग कर अपने को शुभ-कार्यों में 
सलग्न करने की प्रतिज्ञा लेने को भी ज्त कहते है; कपोकि 
पापों का त्याग किये बिना कोई भी जीवात्मा, शांतिपथ 
का पथिक नही हो सकता | शांति4थ का पथ्चिक होने के 
लि", सांसारिक विषय-वासनाओं से भी मुख मोड़ना 
पड़ता है। इतना ही नही अपितु एकाग्रचित्त होकर सच्चे- 
देवशास्त्र गुरु और सात तत्त्वों को भी ठीक-ठीक समझना 
पडता है ! 
तत्त्वाथंसूत्र के ही अध्याय मात, सूत्र अठारह में 
'नि:शल्यो क्षती' लिखकर आचायंश्री दे यह चेतावनी दी 
है, कि मात्र ब्रतो को धारण कर लेने से अपने को ब्रती 
मत समझ बैठना; क्योंकि ब्रती-संज्ञा वास्तव में शल्य 
रहित होने पर ही होती है । वे शल्य, माया, मिथ्यात्व 
ओर निदान के रूप में तीन है। एक कवि ने लिखा है-- 
“सथम की सीमा मत तोड़ो, अधे होकर तुम मत दोड़ो । 
शाश्वत सुखकी है यह ओपधच्ि, तुम सब इससे नाता जोड़ो ॥” 
चारित्र-मोहनीय कर्म के उदय से जो सयम-ब्षत धारण 
नहीं कर सकते ऐसे सम्यर्रष्टियों के विषय मे कवि दौलत- 
राम जी ने एक भजन में लिखा है -- 
“बिन्मू रति द्रगधारी की; मोहि रीति लगत है अटापदी । 
सयम धर न सऊे प॑ संधम, धारणगी उर चटापटी ॥” 
संसार के सभी धर्मों सम्प्रदायों ने ब्रत-सयम को 
किसी न किसी रूप में स्वीकार किया ही है, क्‍योंकि ब्रत 
ही प्रत्येक धर्म की मूल-जड़ कहो या नीव-आधारशिला 


३२, वर्ष ४१, कि० ४ 


है । आत्मकल्याण की भावना से स्वेच्छा पूर्वक जीवन भर 
के लिए अथवा परिमित, दिन, पक्ष, मास, वर्ष, दो वर्ष 
आदि के लिए शुभ-पुण्य कार्य करते का संकल्प करना या 
हिंसादि पाप कार्य का त्यागना भी ब्रत कहलाता है । 
पुरुषार्थे सिद्धि उपाय श्लोक चालीस के अनुसार चारित्र 
(त्रत) की परिभाषा इस प्रकार है--- 
“महसातोष्नुतवचनात्‌ स्तेयादब्रह्मत: परिग्रहतः । 
कार्त्संन्यैकदेशविरते:, चारित्र जायते द्विविध ॥* 
यहाँ यह समझाया गया है कि हिसादि पांचों पापों 
का त्याग करना तो चारित्र-ब्रत है ही; पर इन पापों का 
स्वेथा त्याग किया जाता है तो वह महात्रत कहलाता है 
और एक देश पापों का त्याग करने पर वह देशब्रत-अणुब्रत 
सज्ञा को प्राप्त होता है । 
लगभग इसी उक्त भाव की पुष्टि समन्तभद्ाचार्य 
द्वारा र॒त्नकरण्ड में हुई है। श्लोक ४९ इस प्रकार है-- 
“(हिसाओनु तचौयेंभ्यो, मेथुनसेवा-परिग्रह।भ्या च । 
पापप्रणालिकाभ्यो, विरति: सज्लस्य चारिघत्र ॥” 
यहाँ इतना विशेष उल्लेख है कि ये हिसादिक पांचो 
दोष, पाप के आख्व द्वार है श्रोर इनका त्याग जब ज्ञानी 
ग्योक्त के होता हैँ तभी ये चारित्र या व्रत कहलाते है । 
श्रीअमृतचन्द्र सूरि ने तत््वार्थथा र मे भी लगभग उक्त 
अभिप्राय को हो निम्न तरह से व्यक्त किया है-- 
“हसाया अनुताच्चेव, स्तेयादब्रह्मतस्तथा । 
परिग्रहा च्च विरति.,, कथयन्ति ब्रत जिना:।॥।” 
अर्थात्‌ हिंसा, असत्य, चोरी, अब्रह्म ओर परिग्रह से 
विरति छुटका रा पाना ब्रत है और यह या ऐसा श्रीजितदेत 
कहते है । 
इस प्रसग में द्रव्यसग्रह महाशास्त्र की गाथा ४५ इस 
प्रकार है जो कि ध्याद देने योग्य है-- 
“असुद्ादो विणिवित्ति, सुहे पवित्ती य जाण चारित्त । 
वदसमितिगृत्ति रूव, ववहारणया दु जिण-भणिय ॥ 
अर्थात्‌ अशुभ से छुटकारा होता तथा शुभ मे प्रवृत्ति 
होना चारित्र-ब्रत है; तथा यह व्रत, समिति और गुप्ति- 
स्वरूप है एवं यह व्यवहाररूप से श्रीजिनदेव ने कहा है । 
द्रव्पसग्रह की ही गाथा पैतीस मे इस प्रकार विवे- 
चन है--- 
“बदसमिदिगुत्तिओ, धम्माणुपिहापरीसहजजो य । 


प्रनेकान्त 


चारित्तं बहुभेयं, णायव्वा भावसंवर विसेसा ॥” 
इस गाथा मे ब्रत, समिति और गुष्ति के साथ-साथ; 
उत्तमक्षमादि दस घ॒र्म, अनित्यादि बारह अनुप्रेक्षा तथा 
क्षुधा-तृषादि बाईस परोषहजय को भी चारित्र में ही 


सूचित किया है तथा इन सबको भावसवर का कारण 
लिखा है । 


संयम जो कि ब्रत का ही एक रूप है, इसके विषय में 
सिद्धान्तचक्रवर्ती नेमिचन्द्राचार्य ने गोम्मटसार जीवकाड 
गाथा ४६५ में इस प्रकार विवेचन किया है-- 

“बदसमिदिकसायाणं, दंडाण सहिदियाण पचण्ह | 

घारण पालण णिगर्गह, चागजओ सजमानावओ ||” 

अर्थात्‌ अहितादि ब्रतो को धारण करन', ईशोदि 
समितियों का पालत, क्रोधादिक कषायों का निग्रह, सन- 
वचन-काय की कुत्सित क्रियारूप दण्डो का त्याग तथा 
स्पर्शादि पाचो इन्द्रियों पर विजय प्राप्त करना, यही सयम 
(ब्रत) कहा गया है । 

व्रत के सम्बन्ध मे, स्वामी समन्‍तभद्र ने, श्रीरत्नकरण्ड 
महाशास्त्र श्लोक ८६ मे एक महत्वपूर्ण बात इस प्रकार 
लिखी है-- 
“यदनिष्टं तद्ब्नतयेदू, यक््चानुपसेव्यमेतदि जह॒यातू । 
अभिसधिक्ृताविरति, विषयाद्योग्याद्‌ ब्रत भवरति ॥! 

अर्थात्‌ जो वस्तु अनिष्ट हैडसका त्थाग किया जावे 
और जो अनुपसेव्य है उसका भी त्याग किया जावे | इस 
प्रकार योग्य विषयोसे भी भावपूर्वक छुटकार!। पाना बक्षत है। 

श्रीपृज्यपाद स्व।मी ने, इष्टोपदश मे, ब्रत के सम्बन्ध 
मे, जो महृत्वपूर्ण बात लिखी है, बह ध्यान देने याग्य है । 
वे लिखते है री 

“वर ज्ते. पद देव, नात्नतैत्र तनारकम्‌ । 

छायातपस्थयोभेंद:, प्रतिपालयतोर्महान्‌ ॥२॥” 

अर्थात्‌ अन्नतों से नारकी होने की अपेक्षा, ब्वतों से 
देव-पर्याय प्राप्त करना श्रेष्ठ है। जिस प्रकार लोक मे एक 
व्यक्ति धूप मे खड़ा है उसकी अपेक्षा दुसरा छाया में खड़ा 
रहने वाला श्रेष्ठ है । 

इस ब्रत के सम्बन्ध मे ही समाधितंत्र के श्लोक ८५३, 
८४ ओर 5८६ में जो उल्लेख है वह भी ध्यान देने योग्य 


है-- 
“अपुण्यमन्नत: पुण्य, ब्रतैमोक्षस्तयीव्यंय: । 
अब्नतानीब मोक्षार्थी, ब्रतान्पपि ततस्त्यजेत्‌ ॥ 


बत स्वरूप और भाहात्म्य 


अव्तानि परित्यज्य; ब्रतेषु परिनिष्ठित:। 
त्यजेतू तान्यपि सम्पाप्य, परम पदमात्मनः ।। 
अम्नती ब्रत्तमादाय, ब्रती ज्ञानपरायण: । 
परात्मज्ञानसम्पन्न:, स्वयमेव परोमवेत्‌ ॥/' 
अर्थात्‌ अब्रतों से अपुण्य (पाप) होता है तथा ब्तों से 
पुण्य होता है और इत दोनो के (पाप-पुण्य के) विनाश से, 
मोक्ष होता है। अतः मोक्षार्थी का कतंव्य है कि वह 
अश्नतों की तरह ब्रतो का भी त्याग करे। अब्रतोंका त्याग 
करके ब्रतों मे संलग्त हुआ आत्मा; परमपद (मोक्ष) को 
प्राप्त करके ब्रतो का भी त्याग कर देता है । ब्रत-विहीन 
व्यक्ति ब्रतों को ग्रहण करके ब्रती होकर ज्ञान में तत्पर 


होवे । फिर परमात्म ज्ञान मे सम्पन्न होकर स्वयं ही 
परमात्मा हो जाता है । 


सिद्धान्त चक्रवर्ती श्रीनेमिचन्द्राचार्य ने द्रव्यसंग्रह गाथा 
५७ में जो “तप ओर श्रुत के साथ ब्रतों का धारक आत्मा 
ही ध्यानरूपी रथ की धुरा को साधने में प्रमर्थ होता है ।” 
ऐसा लिखा है वह वास्तव में ध्यान देते योग्य है । गाथा 
इस प्रकार है -- 

“तवसुद्वदव चेदा, झाणरह धुरधरो ह॒वे जम्हा । 

तम्हा तत्तिय णिरदा, तल्‍्लद्वीए सदा होइ ॥ 
इसका सरल व सुन्दर हिन्दी पद्मानुवाद इस प्रकार है--- 
“तप श्रुत और ब्रतोका धारक, ध्यानसु रथ मे होय निपुण। 
अत: तपादि तीन में रत हो, परम ध्यात के लिए निपुण ॥ 
ब्रत-संयम के विषय में जो स्व० डा० कामता प्रसाद 
जैन ने लिखा है वह भी विचारणीय है--- 

“ब्रत चाहे छोटे रूप में किया जावे, परन्तु विधि से 
किया जावे तो बड़ा फल देता है । व८ का वक्ष देखा दै, 
कितना बडा होता है, परन्तु इतने बडे पेड़ का बीज 
पोस्ता के दाने से भी नन्‍्हा होता 8 । नन्‍्ह्रा-सा ठोस बीज 
जैसे महान फल देता है, बस ही नन्‍्हां-सा व्रत भी सार्थक 
हांकर जीवन में बड़ी से बड़ी सफलता देता है ।” 

भारत के महामहिम राष्ट्रपति श्री नीलम सजीव 


रेड्डी का स्वाधीनता दिवस पर सादगी का सन्देश है-- 
“शान शौकत का जीवन बिताने पर अकुश जरूरी: 


अदट रदर्शी-समाज पतव के गरते मे बह गये “।” 
एक कवि ने कितना हृदय-स्पर्शी उल्लेख किया है - 
“जीवन को महकाने वाला, ब्रत ही फल अरू फूल है । 


र३े 


व्रत के बिना शांति सुख होवे, यह आशा निर्मूल है ॥” 
एक अच्छे लेखक ने भी लिखा है--- 

“अणब्नतों अयवा महात्रतोंके धारण-पालन से आत्मिक 
श्रद्धा मजबूत होती है, विवेककी वृद्धि होती है, साथ ही 
स्वानुभूति रूप आनन्द की अभिवृद्धि होकर निराकुलता 
रूपी मुक्तिरमा के साथ अनंतकाल तक रमण होता है ।/ 


एक अन्य विद्वान ने भी लिखा है-- 
“ब्रतों का मूल उद्देश्य तृष्णा को तिलांजलि देकर 


आत्मिक आनंद की ओर शग्नरसर होना है; परन्तु जो कुछ 
व्यक्ति देखा-देखी या जोश में आकर अथवा होश खोकर 
भी व्रत धारण करते है, तथा उन्हें धहष सोत्साह पालन 
नही करते, अतिचार-दोष लगाते रहते है, इससे स्वपर का 
पतन ही होता रहता है ।” 
वैराग्य भावनाके अन्त में कितता सामिक उल्नेख है 
“परिग्रह-पोट उतारि सब, लीनो चारित-पंथ । 
निज-स्वभावमें थिर भये, वज्ञताभि निग्रेन्थ ॥।! 
समस्त संसार को अपने चरणों में झुकाने की शक्ति 
यदि किसी में है तो वह है ब्रत-सथम | ब्रत की शक्ति 
व्यक्ति की निजी शक्ति-आत्मश्नक्ति है। इसमें व्यक्ति की 
आत्मा का निवास होता है, या यो भी कह सकते है कि 
ब्रत-संयम, व्यक्ति की वास्तविक सम्पदा है, जिसके बल 
पर ससार की अधिक से अधिक मूल्यवान वतुय्यें प्राप्त 
की जा सकती हैं । राजा-महा राजा, सेठ-साहुका र, पडित- 
विद्वान, सभी ब्रवी-सयमी के चरणों के चेरे हो जाते है । 
व्रत; व्यक्ति में वह सामथ्यं सम्पन्त करता है, जो 
अन्य किसी भी शक्ति से दब नही सकता । धन-बल, तन- 
बल, कुटुम्ब-बल, यह बहुतो को दबा सकता है, लेकिन 
ब्रती-सयमी को नहीं । अन्य भी कितने हूं! बल अन्यों को 


पराजित कर सकते है परन्तु ब्रती-संगयमी के समक्ष तो उन 
सभी को स्वयमेव नतमस्तक होना पड़ता है। 


ब्रत-विहीन का जीवन भी क्‍या कोई जीवन है ” कौन 
बुद्धिमान उसे जीवन कहता है? वह जी रहा है इतने पात्र 
से उप्तमे जीवन की कल्पना करना निरथ्थंक है। हां उसे 
तो मृत कहिए अथवा जीवित लाश या मुर्दा। ब्रत-विहीन 
के निस्तेज-मुख, ज्योतिहीन नेत्र और विकरारयुक्त आंगोपांग 
पहली ही नजर में, देखने वालो के अन्तरंग मे, एक ग्लानि- 
सी पैदा कर देते है। उसके प्रति श्रद्धा नही हो पाती; 
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जबकि ब्रतो-संयमी का देदीप्यमान मुखमण्डल प्रसन्‍न-मन 
एवं समतामाव, प्राणिमात्र को अपनी ओर आकर्षित कर 
लेता है । 

न्रत के सम्बन्ध मे श्रीउत्त रपुराण (७६-३७४) में 
आया है-- 

“अभीष्टं कवप्राप्नोति, ब्रतवान्‌ परजन्मनि । 

न ब्रतादपरों बंधु,नव्रितादप रो रिपु. ॥/7! 

अर्थात्‌ ब्रती-व्यक्ति, आग्रामी भव मे, मनोवांछित 
फल्न को प्राप्त करता है। अहिसादि ब्रर्तों के समान जीव 
का कोई भी अन्य बन्धु नहीं है और हिसादि के समान 
अन्य शत्रु नहीं है । 

लोक मे तीन प्रकार के व्यक्ति है । एक तो वे है जो 
विध्त के भय से ब्रतो को धारण ही नहीं करते । ऐसे 
ब्यक्ति निकृष्ट या जघन्य कहनाते है। दूसरे वे हैं जो 
ब्रतों को तो धारण करते है, लेकिन विघ्व-बाधा आने पर 
उन्हें छोड देते हैं। ऐसे व्यक्ति मध्यम श्रेणी के है और 
तीसरे व्यक्ति वे है जो ब्रतों को घारण करन क॑ पश्चात्‌ 
कितने हू। विध्न आने १२ भी उन्हें छोड़ते नही । जीवन- 
पर्य-त ब्रतों का निर्वाह करते है और ऐसे ब्यक्ति उत्तम 
श्रेणी के कहे जाते छै.॥ सो ही सम्यक्त्व-कोमुदी मे उल्लेख 
है 5 

“प्रारभ्यते न खलु विष्नभयेन नीचे., 

प्रारम्य विधष्तवहिता विरमति मध्याः । 
विध्नै: पुनः पुनरपि प्रतिहन्यमाना:, 
प्रारम्य चोत्तमजना न परित्यजन्ति ॥ 

हमें 'देहस्य सार ब्रतघारणं च' इस संस्कृत सूक्ति को 
ध्यान मे रखते हुए कि (मानव जीवन की शोभा ब्रतों के 
धारण करने से है!; कभी भी ब्रतों से पराइ्मुख नही होना 
चाहिए। हमारे गुरू महाराज जी कहा करते थे 
कि--- 

“घोड़ा चढ़े पड़े, पड़े क्‍या पीसत्हारी । 

द्रव्यवंत ही लुटे, लुटे क्‍या जन्म-सिखारी ॥7 

पर यहा उनके कहने का यह अभिष्ाय नही था कि 
व्रत लेकर पालन नहीं करना। वें स्पष्ट रूप में कहने थे 
कि- “सोच समझकर व्रत अवह्य घारण करो। कर्मग्रोग 
से ब्रत छुट भी जाय तो पुनः घारण करो। ब्रत सहित 


इ्रनेकान्त 


मरण को प्राप्त होने से नियम से देवगति की प्राप्ति होती 
है फिर परम्परा से मुक्ति प्राप्त होती है । 

ब्रत के विषय में सागा रघर्मामृत अध्याय ७ का श्लोक 
५२ इस प्रकार है--- 

“प्राणान्तेषपि न भकतव्यं, गुरुसा क्षिक्षितं ब्रतं । 

प्राणान्तस्तत्क्षणे दुःख, ब्रतभगो भवे भवे ॥” 
अर्थात्‌ गुरु की साक्षी-पुर्वंक लिए गये ब्रत को प्राणांत 
होने पर भी भंग नहीं करना चाहिए, क्योंकि प्राणान्त 
मरण से तो उसी क्षग दुख होता है लेकिन ब्रत को भंग 
करने से भव-भव में कष्ट प्राप्त होता हैं और इसीलिए 
एक आचार्येश्री ने उल्लेख किया है कि-- 

“वर प्रवेष्टुं ज्वलित हुताशनं, 

न चाउपि भग्नं चिरसचितं ब्रत। 
अर्थात्‌ भीषण अग्नि में प्रवेश करना तो श्रेष्ठ है, 
लेकिन चिर सबित ब्रत को भग करना अच्छा नहीं । 

हमे एक आवधायंश्री के निम्न श्लोक के भाव को भी 
सेव रमरण रखना चाहिए-- 

“बृत्त यत्मेन सरक्षेत्‌, वित्तमेति व याति च । 

अक्षीणो वित्तत: क्षीणो, वृत्ततस्तुहतो हतः ॥” 
अर्थात्‌ ब्रत तो धारण करना ही चाहिए, साथ ही 
उसका यत्नपृ्वेक पालन भी करना चाहिए | क्योकि लोक 
मे धन तो आता-जाता रहता है, परन्तु नो ब्रतों से च्युत 
हो जाता है उत्तका तो सर्वस्व ही विनष्ट हुआ समझता 
चाहिए । 

सामान्य से देखा जाय तो व्रत के कोई भेद नही हैं, 
क्योकि व्रत कहने से ही सभी प्रकार के ब्रत आ जाते है । 
सक्षेप मे भेद किये जाये तो ब्रत दो प्रकार के है। सो ही 
श्रीउमास्व।मी ने तत्त्वार्थसु त्र अध्याय सात सूत्र सख्या दो 
मे इस प्रकार बताया है-- 

'दिश-सर्वेतोशणु महती' अर्थात्‌ ब्रत दो प्रकार के है, एक 
तो अणुन्नत और दूसरे महात्रत । हिसादि पापो का एक- 
देश त्याग “अणुत्रत' और इन्ही पापो का सर्वदेश-पूर्णतया 
नवकोटि से त्याग करना “महात्रत' है। 

दुनियाँ मे वस्तु का विभाजन एक तो भोगवस्तु के 
रूप में है और दूसरा उपभोग वस्तु के रूप में और इस 
अपेक्षा भी ब्रत के दो भेद हो सकते हैं। भोगवस्तु का त्याग 


व्रत स्वरूप भौर माहात्म्य 


करने रूप 'भोगब्रत” तथा उपभोग वस्तु का त्याग करने 
रूप उपभोग ब्रत' । भोग-उपभोग का स्वरूप श्रीरत्न- 
करण्ड में इस प्रकार बताया है-- 
“झुक्त्वा परिहातव्यो, भोगो-भुक्त्वा पुनश्च भोक्तब्य: । 
उपभोगोइशनवसन, प्रभृतिपंचेन्द्रिय-विषय: ॥5३॥। 
अर्थात्‌ जिसका एक बार भोगकर त्याग हो जाता है 
तथा पुनः भोगने में नही श्रावे वह मोगवस्तु है। जैसे-- 
भोजन, लड्डू, पेड़ा, रोटी शादि। जो एक बार भोगने के 
बाद पुन: भी भोगने मे आ सके वह उपभोग वस्तु है। 
जैसे---वस्त्र, आभूषण, नल, बिजली, मकान, पलंग भादि । 
कोई भी संकल्प, प्रतिज्ञा, त्याग अथवा ब्रत, या तो 
जीवन भर के लिए किया जाता है अथवा सीमित काल के 
लिए और इस प्रकार भी क्रत के दो भेद हो सकते है । 
एक तो जीवन भर के लिए घारण किया जाने बाला ब्रत 
(यम) और एक सीमित काल के लिए लिया जाने वाला 
प्रत (नियम) । सो ही स्वामी समन्तभद्र ने रत्तकरण्ड 
एलोक ८७ में इस प्रकार प्रकट किया है-- 
“नियमो यमश्च विहितो, द्वेंघा भोगोपभोगसदारे । 
नियम: परिमितकालो, यावज्जीव यमोझ्ियते ॥” 
आगे आचार्यश्री ने नियम के विषय में श्लोक द८ व 
८९ में स्पष्ट किया है-- 
“भोजनवाहनशयन, स्तानपवित्रांग रागकुसुमेषु । 
ताम्बूुलवसनभूषण,  गन्‍्मथसंभीततीतेषु ॥ 
अद्य दिव्रा रजनी वा, पक्षों मासस्तथर्तूरयन व! । 
इति काल परिच्छित्या, प्रत्याब्यानं भवेन्नियमः ।॥ 
इसका २ रस-सुन्दर और सरल हिन्दी पद्यानु शद इस 
प्रकार पठनीय है-- 
“भोजन वाहन शयन स्नान रुचि, इत्रपान कुंकरुम लेपन । 
गीत वाद्य सगीत कामरति, माला भूषण और वसन ।। 
इन्हे रातदिन पक्षमास या वर्ष आदि तक देना त्याग । 
कहलाता है'नियम और यम, आजीवन इनका पररित्याग ॥? 
हमें इस प्रसंग में महषिया के तिम्त वाक्‍्यों व सुक्तियो 
को भी ध्यान में लेने की आवश्यकता है । 
“ब्रतेन यो बिना प्रार्ण, पशुरेव न सशय: । 
योग्यायोग्य न जानाति, भेदस्तत्र कुतों भवेत्‌ ॥” 
अर्थात्‌ इसमें कोई भी सन्देह नही है कि ब्रतविहीन 


र्भ 


प्राणी; पशु-अज्ञानी ही ह क्‍योंकि अब्नती योग्य-अयोग्य के 
विवेक से विहीन होता है । उसमें विवेक होता ही नही । 

“राग्र-द्वेष-निवृत्त्ये चरणं प्रतिपद्यते साधु: ।” 

अर्थात्‌ साधु-आत्महितैषी भव्यात्मा, राग-द्वेषादि 
विकारों को दूर करने के लिए, चारित्र (ब्रत) घारण 
करता है। 

“ये सित्यं ब्रतमंत्रहोमनिरता:” 

अर्थात्‌ साधु पुरुष नित्य ही ब्रत, मंत्र और होम-कषायो 
को दूर करने में संलग्न रहते हैं । 

“ब्रतसमुदयमू लः” अर्थात्‌ ब्रतों का समुदाय ही धर्म- 
वृक्ष की जड़ है । 

“सद्वृत्तानां ग्रणणणकथा” अर्थात्‌ जब तक मोक्ष सुख 
की प्राप्ति न हो तब तक हे परमात्मन्‌ ! मैं शास्त्रानुकुल 
ब्रतों की महिमा का गुणगान किया करूं । 

पाक्षिक-प्रतिक्रणण में उल्लिखित निम्न गाथायें भी 
ब्रत के सम्बन्ध में आदरणीय है-- 

“पघ्िदिमतो खमाजुत्तो, झाणजोगपरिद्विदो । 

परीसहाण उरं देंतो, उत्तमं वदमस्सिदो ॥” 

थर्थात्‌ जो घैर्यवान है, उत्तम क्षमा को धारण करने 
वाला है, सब ओर से ध्यानयोग मे स्थित है, साथ ही क्षुधा 
तृषादि परीषहों को सहन करने वाला है, वही उत्तमब्नत- 
महाब्रतों को घारण-पालन करने वाला होता है। इसी 
प्रका र--- 
“पाणादिवाद च हि मोसगं च, अदत्तमेहुण्णपरिग्गह च । 
वदाणि सम्म अणुपालदइत्ता, णिव्वाणमर्ग विरदा उवेति ॥” 

अर्थात्‌ हिंसा, झूठ, चोरी, कुशील ओर परिग्रह इनके 
त्यागरूप श्रहिसादि ब्रतों को पालन करने वाले दि० मुनि, 
निर्वाण-मोक्षमार्गं को प्राप्त करते है । 

इस प्रकार इस लेख में आचार्यों आदि के उद्धरण देकर 
ब्रत का स्वरूप, ब्रत की आवश्यकता, ब्रत का माहात्म्य 
और सक्षिप्त भेदों के विषय मे प्रतिपादन किया है। 
वास्तव से ब्रत, नियम, चारित्र के बिना, मनुष्य जीवन पंगु 
या नेत्रविहीन व्यक्ति के समान निरथ्थक है। अन्त मे--- 

“द्रढ़ता से ब्रत घारकर, पाले द्रढ़ता पूर्व । 

स्वपर का कल्याण हो, फिर निर्वाण अपूर्व ॥” 

-इत्यलम्‌ 


जन ग्रन्थों में विज्ञान 
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जैन ग्रन्थों मे वेज्ञानिक तत्त्व प्रचुर मात्रा में उपलब्ध 
है। आज विज्ञान के जो आधुनिकतम आविष्कार है 
उनके मूल सिद्धान्त जैन शास्त्रो में यत्र-तत्र बिखरे हुए है। 


जैनाचाय उमा स्वामी अथवा उनके पूर्व और उत्तर- 
वर्ती आचार्यों ने जो सिद्धान्त थ्योरी लिखे है उन्ही का 
आधार लेकर वैज्ञानिको ने प्रेक्टीकल किया है। प्रेक्टीकल 
करने वालों की सबसे बड़ी भूल यह हुई कि उन्होंने 
थ्योरी सिद्धान्त देने वाले आचार्यों की मानव कल्याण एवं 
आत्मोन्‍नति की मंगल भावनाओं को उपेक्षित करके अपने 
प्रेक्टीकल द्वारा ऐसे-ऐसे उपकरणों, यंत्रों और मशीनों का 
निर्माण आरम्भ कर दिया है जिनको पाकर आज का 
मानव समाज सांसारिक विषयभोगों मे लिप्त हो रहा है । 
आपस में लड रहा है, पारस्परिक ईर्ष्या-द्वेष बढ़ रहे है 
तथा विविध प्रकार की वैज्ञानिक सुविधाये पाकर मानव 
पुरुषार्थशी न हो गया है । 


समार के निर्माण के सम्बन्ध में आज की वेज्ञानिक 
मान्यता यह है कि यह ब्रह्माण्ड कोई क्रियेटीड वस्तु न 
होकर एक घास के खेत के समान है। जहां पुराने घास 
घास तिनके भरते रहते है और उनके स्थान पर नये तिनके 
जन्म लेते रहते £ । परिणाम यह होता है कि धास के खेत 
की आकृति सदा एक-सी बनी रहती है। यह वैज्ञानिक 
सिद्धान्त जैन धर्म के साहित्य मे वर्णित विश्व रचना के 
सिद्धान्त से अधिक मेल खाता है। इसके अनुसार इस जगत 
का न तो कोई निर्माण करने वाला है और न किसी काल 
विशेष में इसका जन्म हुआ । यह श्रनादिकाल से ऐसा ही 
चला आ रहा है, ओर ऐसा ही चलता रहेगा । यह विश्व 
छह द्रव्यों के समूह का नाम है। यह छः द्रव्य है जीव, 
पुदूगल, धरम, अधर्म, आकाश और काल | वैज्ञानिक इन 
द्रव्यो को सबस्टेन् के नाम से पुकारते हैं । 


वतंमान विज्ञान द्रव्य को स्थायी मानने के साथ परि- 
बतेनशील भी मानता है। प्रत्येह द्रब्य की अवस्थायें 
बदलर्त। रहती हैं। जेसे लकड़ी है, वह स्कध पर्याय है । 
उसको जला दिया जाये तो कोयला बन जायेगा, उसका 
नाश नही होगा पर्याय बदल जायेगी और कोयले को भी 
जा दिया जाये तो राख बत जायेगी | मगर मूल तत्त्व 
का नाश नहीं होगा । यह वज्ञानिक मान्यता वही है जो 
आज से कई हजार वर्ष पहले लिखे गये जैन ग्रन्थ तत्त्वार्थ 
सूत्र में प्राप्त है। उत्पाद-व्यय-ध्रौ्य युक्त सत्‌ । सद्‌ द्रव्य 
लक्षणम्‌ू--अर्थात्‌ उत्पाद, व्यय और ध्रौव्य जहा पाये जाएँ 
उसका नाम सत्‌ है। तथा सत्‌ ही द्रव्य का लक्षण है | 


जैनाचार्यों ने श्रकृति को पुद्ूगल के नाम से पुकारा 
है। और पुद्गल शब्द की व्याख्या उन्होंने--'पुरयन्ति 
गरयन्ति इति पुद्गला:' अर्थात्‌ पुदगल उसे कहते है जिसमे 
पूरण और गलन क्रियाओ के द्वारा नई पर्यायों का प्रादुर्भाव 
होता है। वित्रान की भाषा मे इसे फ्यूजन व फिशन या 
इन्टिगेशन व डिसइन्टिगेशन कहते है। वेज्ञानिको ने पुद्‌- 
गल का नाम मेबर दिया हैँ । वे कहते है कि पुदू्गल स्कथ 
में हरमाणु मिलते भी है ओर बिछड़ते भी है । 


वर्तेमान वैज्ञानिकों ने सिद्धान्त दिया है कि दो हाई- 
ड्रोजन और एक आक्सीजन का अनुपात मिलाया जाए तो 
जल तैयार हो जायेगा । जैत दर्शन मे कहा गया है कि 
जल कोई स्वतत्र द्रव्य नही है वह तो पुद्गल का स्कृध् पर्याय 
है। 

दृयधिकादिगुणानां तु । स्निग्ध-रुक्षत्वात्‌ बध:। न 
जघन्यगुणानाम्‌ | गुण साम्ये सदृशानाम्‌ | जैन ग्रन्थ तत्त्वार्थ 
सूत्र के इन चारों सूत्रों का आशय यह है कि स्निग्ध ऑर 
रुक्षत्व गुणो के कारण एटम एक सूत्र मे बंधा रहता है। 
इससे स्पष्ट होता है कि जैन आचाये आज के वैज्ञानिक 


जन ग्रन्थों में विशान २७ 


शब्दों पोजीटीव और नेगोटिव से परिचित थे। उन्होंने 
यह भी कहा है कि अणुओ में साम्य गुण होने पर बंध नही 
होगा। वह बंध तभी होगा जब गुणों मे अन्तर होगा। 
और बह गुणों में अन्तर दो डिग्री का होगा । आधुनिक 
वैज्ञानिक डा० रमण ने भी यही कहा था कि बध तभी 
होगा जब दोनों अणुओं मे दो डिश्री का फरक होगा । पर- 
माणुओं मे जो कण भरे हुए है उनको जैन शास्त्रों की परि- 
भाषा में यह कहा जायेगा कि पारा और सोना भिन्न 
पदार्थ नही है, वे पुदुगल द्रव्य की ही पर्याय है । 


जैन ग्रन्थ गोम्मटसार में परमाणु को षट्कोणी, 
खोखला और सदा दौड़ता-भागता हुआ बताया गया है। 
परमाणु की रचना स्निग्ध और रुक्ष कणों के सहयोग से 
हांती है । विज्ञान ने १८४१ मे यह सिद्ध किया कि १६८ 
अश डिग्री का पारा लेकर उसको योगिक क्रिया करने पर 
२०० अश डिग्री वाला सोना तैयार किया जा सकता है। 
यही बात ज॑न ग्रन्थों मे भी उल्लिखित है। दो अधिक अश 
हो तो बध होगा और कम हो तो बध नहीं होगा । जैन 
सिद्धान्तानुसार संसार की जितनी भी बस्तुएं दृष्टिगोचर 
होती है वे सब पुदूगल की ही पर्याय है। वैज्ञानिक भी 
उन्हें भेटर की भिन्‍न-भिन्‍न अवस्थाएं मानता है। 


भेटर को स्वीकार करने के बाद विज्ञान ने मेटर के 
दो भेद किए। इस विश्व में कुछ तो लिविंग सबस्टेन्स है 
ओर कुछ नोन लिविंग सबस्टेन्स है। लिविंग सबस्टेन्स मे 
उन्होंने जीव और पुद्गल को माना है। नोन लिविंग सब- 
स्टेन्स में उन्होने शेष द्रव्यो को माना है। जीव जब गमन 
करता है तो उसके गमन में एक मीडियम होता है। उस 
मीडियम का नाम वेज्ञानिको ने ईथधर रखा है। जैन प्रंथों 
में इस गमन के माध्यम मे सहायक को धर्म द्रव्य कहा है। 
मोडियम आफ मोशन--ईथर या धर्म द्रव्य के बिना पुदु- 
गल और आत्मा गमन नही कर सकते | वेज्ञानिक ईथर 
को नोन लिविंग सबस्टन्‍्स मानते है जन ग्रन्थों में ईथर के 
पर्यायवाची धर्म द्रव्य को अरूपी-न दिखाई देने वाला 
कहा है। उन्होने कहा है कि धर्म द्रव्य मात्र अनुभव को 
वस्तु है। वैज्ञानिक भी ईथर को इन्द्रिय ग्राह्म नही मानते 
है। जैसे पानी मछली को गमन करने में सहायक होता है 


उसी प्रकार यह धर्म द्रब्य भी जीव और पुद्गलो के गमन 
करने मे सहायक होता है । 


वैज्ञानिको ने माना है कि वस्तुओं के गिर कर रुकने 
मे ग्रेवेटी पावर गुरुत्वाकर्षण काम करता है, इसी गुरुत्वा- 
क्षण को जैन शास्त्रों मे अधम द्रव्य माना गया है। जो 
कि जीव और पुदगलों के ठहरने में सहायक होता है । 


इसी प्रकार विज्ञान ने स्पेस को भी माना है। स्पेश 
होने के कारण ही जीव और पुदूगल इस विश्व मे रहते हैं। 
यदि स्पेश ना हो तो कोई कहां रहे । जैन ग्रन्थों मे इस 
स्पेश का नाम आकाश दिया गया है। आकाशस्पावगाहः । 
यह श्राकाश द्रव्य के उपकार है कि पूरे विश्व भें जीव 
और पुरगल समाए हुए है । 

जैन शास्त्रों मे काल को भी एक स्वतत्र द्रव्य स्वीकार 
किया गया है। वैज्ञानिक भी टाइम को स्वीकार करते है। 
यह टाइम ही समय को बदलने मे सहायक हो रहा है। 
वैज्ञानिक मानते है कि टाइम (काल द्रव्य) को स्वीकार 
करे बिना काम नही चल सकता । भमिन्‍्को नामक वैज्ञा- 
निक ने यह सिद्ध किया था कि काल द्रव्य एक स्वतंत्र 
सबसटेन्स है । 

इस प्रकार जगत निर्माण में सहायक जिन छः तत्त्वो 
का जैन साहित्य मे उल्लेख है उन सभी को आज के व॑ज्ञा- 
निक भी जैसा का तैसा स्वीकार करते है । 

जैनाचार्यों ने प्रत्येक द्रव्य का कोई न कोई गुण माना 
है। वेज्ञानिक भी अत्येक सबस्टेन्स को क्वालिटी स्वीकार 
करते है । सभी द्रव्यों मे एजिस्टेन्स गुण वैज्ञानिक स्वीकार 
करते हैं। उसे ही जेनांचारयों ने द्रव्यों का अस्तित्व गुण 
कहा है। वैज्ञानिक सबस्टेन्स को कोई न कोई युटिलिटी 
मानते हैं। जितने भी द्रव्य है वे सभी गुण वाले है और 
गुण वाले होते के कारण उनका कोई न कोई उपयोग है । 
प्रत्येक द्रव्य कोई न कोई क्रिया करता रहता है | इ्तालिए 
साइम्स प्रत्येक द्रव्य मे फंगसनेलिटी गुण मानता है । जैन 
साहित्य मे इसे द्रव्यत्व गुण कहा है । 

जैन शास्त्रों मे कहा है कि एक द्रव्य दुसरे द्रव्य के 
रूप को नही ग्रहण कर सकता । उसके गुण भी कभी 
नही बिखर सकते । इस गुण को प्रगुरु लघुत्व गुण कहा 


२८, यर्ष ४१, कि० है 


है। आज के वैज्ञानिक भी यह बात स्वीकार करते हैं कि 
द्रव्य-सबस्टेन्स का रूप नहीं बदलता । वैज्ञानिकों ने सब- 
स्टेन्स का एक गुण यह भी कहा है कि उसका कोई आकार 
होना चाहिए | जैन दर्शन में इसको प्रददेशत्व गुण कहा गया 
है । जैन शास्त्रों मे पेड़-पौधों प्े--वन्नरस्पति में चेतन स्वी- 
कार की गई है। जंनो की यह मान्यता हजारो कालों से 
बली आ रही है। आज के वैज्ञानिशे ने बहुत बाद में 
यह सिद्ध कर पाया कि वनस्पति में भी जान है, वे सांस 
लत है और सास छोड़ते है| प्रत्यक बनस्पति मे जैन 
मान्यतानुसार बल, आयु, श्वाच्छो/वास आदि होते है । 
वैज्ञानिक भी इस स्वीकार करते है । 

जो वस्तुयें आखो से दिखाई देती है उनको जैन दर्शन 
में चाक्षुइव कहा गया हैं। यह चाक्ष॒श्व पदार्थ भेद संघ्रात 


पझ्रमेकात्त 


और दोनों के मिश्रण से बनते है ॥ वैज्ञानिकों ने भी यही 
सिद्ध किया है कि एक मावर्स नाम की गेंस होती है । 
माक्स गैस मे क्लोराईड को प्लस करने से हाइड्रो क्लोरीक 
एसिड बन जाता है ॥ माक्स गेस भदृश्य होती है परन्तु 
क्लोराइड के मिलने से वह चाक्षुशव हो जाती है। इसी 
प्रकार जैन सिद्धान्त मे अन्य भो ऐसे प्रकरण मिलते है 
जिनकी प्रमाणिकता को नहीं नकारा जा सकता है। जैन 
साहिरः मे जैनों को सुर्पास्त से पृ्वे भोर्जन करना, पानी 
छान कर पीना, गेहूं के आाटे का कुछ ही अवधि तक 
सेवन करना, दूध-दही के उपयोग में सतर्कता रखना आदि 
की जो शिक्षाय दो गई है वे पूर्णतया वैज्ञानिक है। जैन 
साहित्य में कमेंवाद का सिद्धान्त बहुत विस्तार से वणित 
हुआ है। यह सिद्धान्त भी पूर्णवया वैज्ञानिक है। 


नोट :--उक्‍त लेख दिनाँक ११ दिसम्बर १६८८ को आकाशवाणी पर प्रसारित हुआ । 


निजओ *-++ 





ने ऑन 


मुत्पत्ति: कातिकमासे स्वत एवं पतनात्‌ । 

अथे--मयुरपंख की जीवधात से उत्पत्ति हो, ऐसी 
बात भी नही है, क्योकि मोर के पत्र कारतिक मास में 
स्वय झड़ जाते है उनसे यह बनती है। (पृ० १२३, 
ज्ञानपीठ प्रकाशन) 

9 श्रीयुत प्रेभी जी ने जेन हितेषी भाग १०, पृ० 
३६६ पर ज्ञान-प्रबोध ग्रन्थ से एक कथा लिखी उसमे 
उसमे कहा है--- 

दो चारण मुनि जो पूर्व भव में कुदकुंद के मित्र थे, 
कुदकुंद को सीमन्धर स्वामी के समवसरण में ले गए। 
जब वे उन्हे आकाश मार्ग से भेज रहे थे तो मार्ग में 
कुन्दकुन्द की “मयुर पिच्छिका” गिर गई। तब कुन्दकुन्द 
ने गृद्ध के पंथों से काम चलाया | रुन्दकुन्द वहाँ एक 
सप्ताह रहे और उनकी सब शकाए दूर हो गईं। 
कुन्दकुन्द प्राभृत संग्रह प्रस्ता० पृ० ३-४, तीर्थंकर महावीर 


(पृष्ठ २० का शेषांश) 








और उनकी आचार्श परम्परा २११०१) 

बम्बई से प्रकाशित श्लोक वातिक की प्रस्तावना में 
लिखा है - -अपनी तत्व शक्रा का समाधान करने के लिए 
उमारवामी विट॒ह क्षेत्र मे गए थे। मार्ग में उनकी भयुर- 
पिच्छी गिर गई। तब उन्होने गृ द्ध के पिच्छ से काम 
चलाया । इसो से; बाद मे ये गृद्धपिच्छाचाय कहलाए । 
(कुन्दकुन्द प्राभूतिसग्रह प्रस्ताव० पत्र १३) 


यदि उक्त सब बाते सत्य है ती शुरू से ही मयुर 
पिच्छिका के प्रचलन की सिद्धि हो जाती है। मयुर- 
पिच्छिका मे पाँचो गुण विद्यमान होने से साधु के लिए 
अनुचित भी नहीं है। पूज्य आचाये अजितसागर जी 
(पट्टाधीश) की १रम्परा में तो श्रावकों के माध्यम से ही 
अहिसक विधि से; स्वतः गिरे पंखो की मयुरपिच्छियों 
का ही उपयोग किया जाता है । उक्त तीनों प्रश्न इतिहास 
से सम्बद्ध है; अतः इतिहासज्ञ विशेष प्रकाश डाल सकेंगे । 


जरा-सोचिए ! 


१. कुन्दकुन्द द्विसहस्नाबदी को सफलता ? 

जब सन्देश मिलते है-- श्रीमान्‌ जी, हम आचायंश्री 
कुन्दकुन्द द्विसहस्राब्दी के उपलक्ष्य मं अमुक तिथि में ग्रोष्ठी 
या सेमीनार कर रहे है। अनेका विद्वानों की स्वीकृति आ 
चुकी है। आप भी आइए--विचार प्रकट करने। किराया 
दोनो ओर का दिया जायगा, कुछ भेट भी देंगे। भोजन 
और ठहरने की सभी सुव्यवस्थाये रहेगी, आदि । 

तब हम सोचते है--क्या लिखें? इन चिसे-पिटे 
प्रोग्रामों के सम्बन्ध मे, सिवाय यह सोचने के कि--हम 
पहुच तो सकते है बिना किराया और भेट लिए ही । और 
विचार भी प्रकट कर देंगे बिना कुछ खाए-पिए भी । पर, 
लोकेषणा के इस माहोल मे सचाई को सुनेगा और मानगा 
कौन ? सभी तो मान-सन्मान और पैसे के नशे में है-- 
कोई ज़्यादा कोई कम । क्‍या श्रोताओं और संयोजको के 
लिए गोष्ठी की सफलता (जैसा चलन है) किराया आदि 
देकर, हो हल्ला मन्नाने-मचवाने तक ही तो सीमित न रह 
जायेगी ? या होगे कुछ सपोजक और कुछ श्रोता वहाँ ? 
जो कुन्दकुन्द जैसे आदर्शों को आत्मसात्‌ करंग्रे--उनके 
जीवन भौर उपदेशों को आदर्श मान प्राण-पण से उन पर 
चलने को तेयार होंगे ? आदि । जेब तो आचार-विचार 
में समुन्तत होता है। आज तो कई त्यागी भी शिथिल है । 

हमें याद है--कभी २५००वा निर्वाणोत्सव भी 
मनाया गया था। तब बड़ी धूप थी और लोगो में 
जोश-खरोश भी । तब लोगो ने प्रभूत द्रव्य का हस्तातरण 
भी किया। तब बड़े-बड़े पोस्टर लगे, किताब छपी, पण्डाल 
बने । सम्मेलन, भाषण और भजन की तन भी हुए । कही- 
कही महावीर के नाम पर पार्क भी बने, भवन बने और 
कई सड़कें भी अपने में महावीर मार्ग नाम पा गई। यह 
जो हुआ शायद भावावेश मे कदाचित्‌ अच्छा हुआ हो । 
कुछ थोथे नेता नाम पा गए हो उसकी भी हम आलोचना 
नहीं करते । पर, लोग आचार को दृष्टि से जहा के तहां 
भी न रह सके वे स्वय नीचे हो खिसके --सबके आचार- 


विचार गिरते गए, इसका हमें दुख है। और--आज 
स्थिति यह आ गई कि जो माटी -मोटी बाते जेनेतरों को 
समझाई जानी थी वे जैनियो को सबोधित करके स्वयं ही 
कहनी पड़ रही है । जैसे --- 

भाई जैनियो ! राजिभोज का त्याग करो, सप्त व्य- 
सनो से बचो, पाती छान कर पिग्मो, नित्य देव दर्शन करो, 
अहिसा आदि चार ग्रणत्रतों का पालन और पॉँचवें परि- 
ग्रह मे परिमाण को करो । और पृज्य-पद मे विराजित 
मुनिराज भी अन्तरग बहिरंग सभी भाँति से निम्नं्थ रहने 
के लिए तीर्थंकर महावीर और कुन्दकन्दवत्‌ निजज्ञान, 
निज-ध्यान और निजतप मे लीन रहने की कृपा करें। 
समाज और अन्यों के सुधार चक्‍क्रों, भक्तों के अनिष्ट 
निवारण-हेतु मंत्र-तत्र जादु-टोना आदि करने से विरत हों। 
संव के निमित्त वाहन आदि के सग्रह से विरत हों। 
अन्यथा, हमे डर है कि--कही वे स्टेजो, फोटुओ, जयकारों 
और भीड़ के घिराओ में ही न खो जाँय और गआर्ष-परपरा 
से च्युत न हो जाँय । वे पूर्वाचायों कृत लागमी का अपने 
हेतु अध्ययन करे । यदि आचार्यगण नई-नई रचनाओ के 
चककर में पड़ेगे तो व भले ही छोड़ी हुई जनता में पुना 
आ जॉय--ताम पा जाएँ, जिनवाणी का अस्तित्व तो 
खतरे में ही पड़ जायगा--उसे कोई नही पढ़ेगा और 
काल्पनिक नवीन ग्रन्थ ही आगम बन बैठेगे । 

आचा ररूपत धर्म की रक्षा व वृद्धि करने में ही उत्सव 
मनाने की सफलता और ब्रभ्ावना है। वरना, जैसा चल 
रहा है, ग्ह बहुत दुखदायी है । कभी-कभी तो श्रावकों 
और मुनियो से सम्बन्धित कई अटठपटे समाचारों और 
प्रश्तावलियों के पढ़ने और सुनने से रोना तक आ जाता 
है । जहाँ दिन था वहाँ रात जैसी दिखाई देव' है। ऐसा 
क्यो ? यह सोचने की बात है । 

एक ओर जहाँ आचार्य कुन्दकु-द की द्विसहल्राब्दी 
मनाने के नारे लग रहे है वही दुसरो ओर कुछ जैनी ही 
कुन्दकुन्द के आचार-विचार को तिलाजलि दें, जैनियो की 
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जैन-मान्यताओं को झुठलाने के प्रयत्न में लगे हैं ॥ कोई 
आदि तीर्थंकर ऋषभदेव और महादेव (रुद्र) को एक ही 
व्यक्ति मानने-मनवाने के प्रयत्न में हैं तो कही एक कोशिश 
यह भी है कि महावीर तीर्थंकर को मौजूदा निर्धारित 
समय से १२०० साल पूर्व ले जाया जाय, आदि । और 
यह सब कुछ हो रहा है--कुछ विद्वानों, कुछ नेताओं और 
कुछ समथे श्रावकों की छाया मे--घत के आसरे या यश- 
लिप्सा में । क्‍या, ऐसे मे जेन की पहिचान और आत्म- 
कल्याणभूत आचार-विचार सुरक्षित रह सकेंगे ? क्या इसी 
को द्वि-सहस्नाब्दी की सफलता कहा जायगा ? जरा सोचिए | 


२. ऋषभ श्रौर भहेश्वर : दो व्यक्तित्व : 

प्रसिद्ध जैतनकोश--भअभिधघान राजेन्द्र के भाग ६ पृष्ठ 
५६७ मे रुद्र शब्द के अर्थों में एक अर्थ महादेव भी दिया 
है। वहाँ पर श्वेताम्बर-अगम 'आवश्यकवृहद्धुत्ति' से महा- 
देव की उर्त्पात की कथा को भी उद्धृत किया गया है । 
यह कथा प्राकृत भाषा में है। श्वेताम्बर आचाये भद्रबाहु 
स्वामी प्रणीत “निर्युक्ति' की दीपिका टीका में भी पृ० 
१०८ पर ऐसी कथा सस्कृत में निबद्ध है। यही महादेव- 
महेश्वर जैनियों में ग्यारहवे रुद्र हे और इनका समय 
तीर्थंकर महावीर का काल है--भगवान ऋषभदेव के 
लाखों वर्षों बाद का काल है। जैन मान्य महेश्वर (रुद्र) 
की कथा इस प्रकार है :-- 


“अन्न महेश्वरोत्पत्ति:--चेटकजा सुज्येष्ठा दीक्षितो- 
पाश्चयान्तराठा-पयत्ति, इत: पेढालः परिब्राड्‌ विद्यासिद्धो 
विद्या दातु नरं दिदुृक्षुश्चेद्‌ ब्रह्मचारिष्या: सुत: स्थात्तदा 
तस्मे दिद्यां दद इति तस्या धुमिकाव्यामोहेन विद्यया शील- 
विपर्याश्त: कृतस्तत ऋतुकालत्वादुगर्भ जाते ज्ञानिभिरुक्‍्तं 
नैतस्था: कोषपि दोष इति छन्‍न॑ स्थापिता सुतो जातः 
श्राद्धगृहे वर्धते। तत: समवशूरति गत: साध्वीभि: सह काल- 
सन्दीपनो विद्य|भुृत्प्रभुमपृच्छत्‌ू-कुतो मे भीः ? प्रभुराहा- 
प्मात्सत्यकेरिति । स पित्रा हृ॒त्वा विद्या: शिक्षितों महा- 
रोहिणी साधपत्ययं सप्तमो भव: ॥ पफ्ञ्चसु विद्यया हतः, 
षष्ठे षण्मासशेषायुषा विद्या न स्वीकृता, इंह साधयितु- 
मारब्धा | भ्रनाथमृतकचितां कृत्वा5पसन्ने आद्रेचर्म विस्तायें 
तदृध्व॑ काष्ठज्वलनावधि वामाइ्युष्ठेग चलति, अतन्राउन्तरे 


झनेकाभ्त 


कालसन्दीपनः काष्ठान्यक्षिपत्‌ । तत: सप्तरात्र सुर्युचेउस्थ 
मा विध्तं कृथास्तत: सिद्धाडु प्रवेश याचन्ती भाले दत्ते- 
उतिगता, बिले जाते तृतीय नेत्रमकृत । तेन पिता हतो 

मनन्‍्माता राजयसु घरितेति ततो रुद्राख्या। तद्भयात्काल- 
सन्दीपनों नश्यन्‌ पुरत्रयं कत्वाऋहँदकृयोस्तस्थौ, रुद्रेण पुरेषु 
हतेषु सुये; आहुवेय विद्या: सोइहँत्पाश्वें5स्ति ततस्तेन तत्र 
गत्वा क्षामित:। अन्य आहुलंवणे महापाताले हतस्तत: स 
विद्याचक्रचभूत्‌ । त्रिसन्ध्यं सर्वविहरद्हतोी नत्वा ताट्च 
कृत्वा ततो रमते । तसस्‍्येन्द्रो महेश्व राख्यां ददो, स द्विष्टो 
द्विजकन्याना शतं शतमन्यस्त्रीएश्च रमयति, तस्य ननन्‍्दीशए्वरो 
नन्‍्दी च॒ मित्रे पुष्पक विमान, सोष्न्यदोज्जयिन्या प्रद्योतस्य 
शिवां मुकत्वाइन्यरा|ज्नीष रमते, राडू दष्यौ मारणे क 
उपाय: ? उम्रा वेश्या सुरूपा तस्मिन्तागते धूप दत्तेउन्यदा 


'स मुकुलितं प्रबुद्धं च॒ पुष्पं करे लात्वाइस्थात्‌ स प्रबुद्ध ललो 


तयोक्त' मुकुलाहेस्त्व नाउस्य, यतोउस्मासु न रमते । तत- 
स्तस्यां रतस्त्व कदा5विद्य: स्थाः ? इत्युमापृष्टोउवग मैथुत- 
क्षण । राज्ञा तज्ज्ञात्वा स तदोमासहितो घातितस्ततों 
नन्दीएव र: खे शिला कृत्वा तश्रैत:, राजा सार्द्रपटो नत्वा 
क्षामितवान्‌, सोडबगीदृगभूपेण महेश्वरस्या3र्चने पुरे पुरेधस्य 
स्थापने च मुज्चे, ततो लोक॑स्तथा प्रा्ादा: कारिता ईति 
रुद्रोत्पत्ति: ।/---आवश्यक निर्युक्ति: दीपका--पृ० १०८ 


एवे० जैन मान्यतानुसार उक्त कथा महादेव-महेश्वर 
की उत्पत्ति के सम्बन्ध में है। कथा के अनुसार इन महा- 
देव का मूल नाम सात्यकि है और सात्यकि को महेश्वर 
संज्ञा इन्द्र द्वारा प्रदान की गई है और इनको रुद्र भी कहा 
गया है। यद्यपि कथा में उमा, नन्‍्दी जसे नाम भी है। 
इस कथा में महेश्वर द्वारा नाट्य करने का भी उल्लेख 
है पर ये ज्येष्ठा के पुत्र है। ज्येष्ठा महावीर कालीन राजा 
चेटक की पुत्री है और महावीर और ऋषभ के काल मे 
लाखो वर्षों का अन्तराल है फलत: इन महादेव को ऋषभ 
नही माना जा सकता । 

दिगम्बरों के आराधना कथाकोश की सत्यकिरुद्र की 
कथा भी इसी कथा से प्रायः मिलती-जुलती है। और 
दोनो ही सम्प्रदाय ऋषभ और महावीर में लाखों वर्षों का 
अन्तराल मानते है। ऐसी अवस्था से भी इन महेश्वर और 
ऋषम को एक ही व्यक्ति मातने-मनवाने की किन्‍्ही जैन 
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विद्वानों की सूझ है? जब कि जैनी तो जेन-कथानक 
(प्रथमानुयोग) को अप्रमाण मानेगा ही नहीं और 
मानेगा तो वह श्रद्धानी नही होगा । इसके सिवाय हमारी 
दृष्टि से तो उक्त जेन-महेश्वर और त्रिमूति--ब्रह्मा, विष्णु, 
महेश-गत महेश्वर भी प्रथक्‌ २ दो व्यक्तित्व ही होने 
चाहिए । जैसी कि जैनेतरों की मान्यता है । महेश्वर सहा- 
रक शक्ति रू१, ब्रह्मा उत्पादक और विष्णु रक्ष। करने में 
तत्पर । उनकी दृष्टि मे थे शक्तियां ऋषभ से बहुत पूर्व 
की है और ऋषभ को उन्होंने शी आदि अवत्तार न मात 
बाद का--आठवां अवतार ही माना है। ऐसे में इन 
महेश्वर और ऋषभ को भी एक व्यक्ति नहीं माना जा 
सकता । दोनो के स्वतंत्र अस्तित्व हैं और दोनो सम्प्रदायो 
मान्य दोनों की महिमाये भी पृथक्‌ है और दौनों ही अपने 
में महान्‌ है । 

एक ओर तो हम कुन्दकुन्द द्विसहृस्नाब्दी मनाने के नारे 
लगाए और दूसरी ओर शक्ति, समय और पैसा बरबाद 
कर जैनाचार्यों की सही कथनी और आचार प्रक्रिया पर 
पानी फेरे--यह कैसे न्‍्याय्थ है ? वर्तमान वातावरण को 
देखते हुए हम तो यही उचित समझ है कि हमारा सारा 
जोर ऐसी निरथंक शोधो मे हट जैन की चारित्र-शुद्धि पर 
हो, प्राचीन मुल-आगम रक्षा पर हो, इसी मे द्विसहुख्र/ब्दी 
की सार्थकता है--इसे सोचिए ! 


३. क्‍या कभी शास्त्र भी नहीं सिलेंगे ? 


समाज में काफी अर्से से चिन्ता व्याप्त है और जगह- 
जगह चर्चारए भी होती है कि अब विद्वान नहीं मिलते। 
पर, हमे तो इसके सिवाय कुछ ओर ही दीखता है--अब 
बहुत कुछ वातावरण ऐसा भी बनता जा रहा है कि कुछ 
काल बाद ऐसी भी आवाजें आने लगगी कि पढ़ने को 
शास्त्र ही नहीं मिलतें--नई किताबों के ढेर है। कारण 
यह कि लेखक अपनी भाव-भगिमा में नित तए-नए रोचक 
ग्रस्थो का निर्माण करने में लग बैठे है--कुछ का यह व्या- 
पार आर्थिक दृष्टि से है और कुछ लोग अपना नाम- 
यश छोड जाने की लालसा में इन्हें लिखते है कि मर जाने 
के बाद लोग कहें--अमुक विद्वान ने अमुक ग्रन्थ लिखे । 
वे सोचते हैं--'गर तू नहीं तेरा तो सदा नाम रहेगा )” 


इसका तात्कालिक फल यह हुआ कि--लोगों की 
रुचि प्रामाणिक प्राचीन शास्त्रों से हटकर नित नवीन-२ 
रचनाओं के पढने में लग बैठी--कोई पुस्तक खरीदने 
कहीं दौड रहा है तो कोई करी । यानी अब शोलापुर 
ओर अगास ज॑से स्थानों से लोगों का लगाव न के बराबर 
जैसा रह गया हो । हां, 

यह तो निश्चय है कि शास्त्रों के पढने में श्रम की 
अपेक्षा है। उनकी भाषा प्राकृत-संस्कृत अप्रश्न श या 
पूर्वकालीन देश-भाषा हिन्दी होने से वे सुगम-ग्राह्म न हो 
रागियों की दृष्टि से उनमें वत्तमान भाषा जैसी चटक- 
मटक और भाव-भगिमा भी नहीं और ना ही अब उन 
भाषाओं के सरल-्बोध देने वाले विद्यालय और 
पाठशालायें हैं--वे तो हमारे देखते देखते खेंडहर हो गए । 
भला, जब पडित ही बे मौत मारे गये, तो उनके आसरे 
भी कहाँ ? सब का लोप हो गया । आप पूछेंगे ऐसा क्यों 
हुआ ? सो यह मत पूछिए , इसकी कहानी बड़ी लम्बी 
और दर्दनाक है--फिर कभी सुना देंगे--पडितो और 
सस्थाओं के लोप में समष्टि का ही हाथ है। खैर, 


अब समय ऐसा आ गया है कि समाज को इस 
दिशा में सावधान होना चाहिए। प्राचीन मुल आगमो के 
अधिक संख्या में पठन-पाठन और प्रचार के उपाय होने 
चाहिए । उनमें अनुकूल-पूल भी चिमिन्न भाषाओ मे दे 
दिए जाय । इस दिशा में प्रगति क लिए जगह जगह 
पाठशालायें खुल, जिनमें मूल के अर्थ पढ़ाने का प्रबन्ध 
हो । तभी आगम सुरक्षित रह सकेंगे । 

आपने देखा होगा--अन्यमतावलम्बियो मे वेद, 
गीता, उपनिषद, गुर ग्रन्यसहित और कुरान के (लोगो 
की श्रद्धा मे) आज भी वे ही स्थान हैं जो पहिले जमाने 
में थे । जब कि हमारे बहुत से ज्ेनती अपने शास्त्रों के नाम 
तक नही जानते--वे आधुनिक रचनाओं को ही शास्त्र 
मान रहे है । जरूरत इस बात की है कि नई रचनाओं के 
प्रकाशन व निर्माण मे व्यय होने वाली शक्ति और धन 
को रोका जाय और उसका सदुफ्योग प्राचीन आगमो की 
रक्षा में किया जाय । अन्यथा, वह समय दूर नहीं जब 
लोग यह कहने को मजबूर होगे कि--अब श्ञास्त्र ही नही 
मिलते । जरा सोचिए ! 


३२, सर्च ४१, कि० है; 


४. प्रतिष्ठा में उभरे प्रश्न : 

समाज में पंचकल्पाण्क उत्सवों का प्रचलन प्राचीन 
है और पचकल्याणक अब भी होते हैं। कहा जाता : ऐसी 
सब क्रियायें मूति-शुद्धि के बहाने धर्म प्र शवना के लिए 
ओर तीर्थंकर-चरित्रों को आत्मसात्‌ करने झ लिए होती 
है । बीच के काल में जब जैन सामान्य में पन्‍्ध होते हुए 
भी परस्पर भेद-भाव का जोर नहीं पनपा था; तब पंच- 
कल्याणको, प्रतिष्ठाओं आदि की प्रक्रियाओं के सम्बन्ध में 
भेद उजागर नही थे । आज जब तरा, बोस का चक्र 
जोरो पर पहुंच गया ठब लोगो में नए-नए प्रश्न उभर कर 
सामने आने लगे--लोग आचार्यों तक के पास निर्णयो को 
पहुंचने लगे--हालाँ कि आज के साधु भी पथ-वाढ मे 
फंसे है । 

गत दितो स्थानीय कैलाशनगर-दिल्ली मे हुई प्रतिष्ठा 
के बाद यहां अनेकों प्रश्व उभरे है और कई लोगो ने दिसी 
मूति के आसरे को लेकर हमसे कुछ समाधान भी चाहे है । 
पर, हम निवेदन कर वें कि हम उस श्रतिष्ठा म न जा 
सके और न ही हमें प्रतिष्ठा विषयक उु.छ ज्ञान है। अति- 
ष्ठाओ के विषय में तो ग्रागम और प्रतिष्ठाचार्य ही प्रमाण 
होते है--वे जैसा +िरणंय ले । प्रश्नों को हम ज्यो के त्यो 
लिख रहे है। आशा है ;तिष्ठाचार्य गण कोई निराकरण 
देंगे । यदि कोई निराकरण हभारे पास आए तो पाठकों 
के लाभार्थ यथा श्रित हम छाप भी देंगे । 


प्रश्चावलो : 

(१) पंचकल्याणक तोथे »रो के ही होते है या सामा- 
नये सभी अरहतो के भी ? 

(२) क्‍या आगम में आच्चार्य उपाध्याय और साधु की 
प्रतिमायें बनने का विधान है ? यदि हाँ तो-- 

(३) क्या, इनकी मूर्तियों की प्रतिष्ठा का पंच कल्या- 
णको में विधान है ? और इन पर छत्र क्‍यों ? 

(४) सप्तर्धियों की प्रतिमाओ का चलन कौन से पथ 
का है--आगम प्रमारा दें। 

(५) क्या, सहारा देने के लिए प्लेट में पेचों से कस 
कर खड़ी की गई मति (छेंदित होने के कारण) 
खडित नहीं होती ? क्‍या ऐसी मूर्ति प्रतिष्ठा के 
योग्य होती है ? 


अनेकान्त 


(६) क्‍या, आमूर्तिक सिद्ध भगवान का चरम श्राकार 
अरहनों की प्रतिमा के समान सशरीर (मूतिक) 
रूप मे और छत्रयुक्त बनाए जाने का आगम में 
विधान है ? 

(७) क्‍या, जीवो की रक्षा निमित्त अग्नि, धूप, दीप 
और होम का निषेध करने वाले हमारे तेराप॑ंथ 
सम्प्रदाग की प्रतिष्ठाग्रों में बड़े-बडे अआरम्भिक 
क्रियाकाण्ड करने कराने और हजारों २ बलों 
के जगाने आदि मे अहिसा कायम रह जाती 
है ? या गे हमारे थोये आउम्बर है ? 

(८) क्‍या, अभिषेक-इन्द्र-सारथी आदि और पीछी- 
कमण्डलु की बोली लगाकर पैसा इकट्ठा करने 
का आगम में विय्ञान है ? जरा-सोचिए ! 


५. क्‍या ऐसे नहीं हो सकतीं प्रतिष्ठायें ? 


हो 6कता है कभी हमारे पूववजों ने धन दिया हो । 
पर, हम तो दान नही, अपितु वांछित यश की कीमत ही 
अंग्रिम चुका रहे हैं । हम कहो (सी को जो दे रहे है 
प्रशसा के लिए ही दे रहे हैं । ज्यादा क्या कहें ? आज तो 
प्रायः लोग धन के बहाने धर्म को भी व्यापार बना बेठे 
है--धरम को विक्ृत कर रहे है । जेंसे--हमने कभी नहीं 
सुना कि कहो शास्त्रों में ऐसा उल्लेख हो कि चन्दा इकद्ठा 
करके चोका लगा हो और किमी मुनि ते--उसमें आहार 
लिया हो ।' यह प!रपाटी तो सदावर्तों जेसी हुई--3हिष्ट 
आहार से भी वदतर जेंसी ही हुई । मुनि उसमें क्‍यों और 
किस विधि से आहार ले सकते हैं ? वे तो लौट जाएँगे । 
यदि अब्च कई लेते हों हो यह शारत्रों के विपरीत चर्या ही 
होगी । 

आज ठीक ऐसी ही परम्परा कई पचकल्पाणको के 
कराने में भी देखो जा रही है। लोग चन्दा इकट्ठा करते 
है श्रोर पचत ल्याणक कराने का झ्षण्डा ग्राड़ देते है। 
उनका लक्ष्य होता है--चच्दा इकट्ठ। कर खर्चे की पूर्ति 
करना और कुछ बचा भी लेन। । और वे इसमे सफल भी 
होते है--हर्रा लगे न फिटकरी रग चोखा ही आय । 
इस त्तरह पचकल्पाणक भी हो जाते है और कही-कहो तो 
अच्छी खासी बचत भी हो जातो है। भौर बह भ्रन्य घार्भिक 


या सामाजिक कार्यों के लिए रिजवे रख ली जाती है । इस 
प्रकार घूम फिर कर समाज का द्रव्य समाज के पास ही 
सुरक्षित रह जाता है--जो पहिले व्यब्टि रूप में था वह 
अब समहिट रूप में हो जाता है और व्याज में मिल जाती 
है मूर्तियों की प्रतिष्ठा । ऐसे मे दान और घर्म कहाँ हुआ ? 
भावों ये तो उस दान-द्रव्य के प्रति स्वत्व हूं! बैठा रहा । 
दान नो ग्हां होता है जहा स्वत्व का त्याग हो और धर्म 
बहाँ होता है जहाँ आत्मा में निखार हो। यहाँ तो ममत्व 
और राग के सिवाय अन्य कुछ भी नहीं हुआा। उलटा 
ममत्व--और वह भी दान के--पर के सामूहिक द्रव्य के 
संरक्षण आदि में बना रहा | जब कि जैन धर्म अपने द्रव्य 
में भी ममत्व के त्याग का उपदेश देता है। 


पहिले नही सुता गया कि मूरति निर्माण, पचकल्थरा- 
णक या गजरय आदि कभी बन्दे से होते रहे हों --चन्दे की 
परिपादी तो इसी काल मे पड़ी दिखती है। पहिले तो ऐसे 
पुण्यकारये फिसी एक क द्रव्य से ही होते रहे सुने है और ऐसे 
मे ही ममत्व-त्याग सभव है --चन्दे का प्रश्न ही नही । इन्हे 
कराने वाला व्यक्ति उदारभाव से नि:ःशल्य होकर द्रब्य 
का सदुधयोग करता था। संपादन कराने वाले को स्व- 
स्थातिसर्ग में रुचि होती थी ! वह बोलियो जैसी कुप्रथाओ 
के सहारे सग्रह नहीं, अग्रितु स्वय की शक्ति के अनुसार 
स्वय के द्रव्य से एतिपादित कराता था। ४जा, वह भी 
कोई धर्म है जिसमें अभिषेक, पूजा, आदि जैसे अधिकारों 
की खरीद फरोख्त रुपयों से होती हो; इन्द्र और सारथी 
आदि के आसन रूपयों में विकते हो; आदि। क्या जैनियो 
में भी ब्रत-तग आदि से प्राप्त हीने वाली पदवियाँ भी 
पैसे से खरीदी जा सकती है ? 

निःसन्‍्देह इसमे शक नहीं कि चाहे कार्य कंसे ही 
किन्ही उपायो से भी सपन्‍न हुए हों, चन्दे या बोलियो से 
ही सही--भविष्य मै तो लोगों को धर्म के आधार होते ही 
है । प्रतिष्ठायें होती है तो जनता को सदा-सदा दशशन पूजन 





की सुविधायें भी तो मिल जाती हैं। पर सोचना यह है 
कि क्‍या इस सबके लिए ऐसी बडी द्वाविड़ी-प्राणायामो के 
सिवाय कुछ और मो सरल मार्गे हो सबते हैं? सभी 
जानते हैं कि हमारे यहां णमोकार मत्र महामत्र माना गया 
है । इसके प्रभाव से कठिन से कठिन सकट तक टल 
जाते है और यह आत्मा त्तक को शुद्ध कराने भे समर्थ है 
और मुनिगण भी हर बाह्म-अन्तरग शुद्धि के लिए प्रति- 
क्रमण में इसका उपयोग करते हैं। तो क्या मूति की शुद्धि, 
प्रतिष्ठा के लिए इस मंत्र के लाखो लाखो जपों का प्रयोग 
करके मृति की ५तिष्ठा का कार्य सम्पन्न नही किया जा 
सकता ? शुद्धि और संकट निवारण के लिए मरते दम 
तक इस मत्र का जप किया जाता है। कहा भ॑ है-- 
“एसो प्र णगमोयारो, सव्वपावपणासणों । 
मगलाणं च सब्वेसि पढम होइ मंगल ॥।' 


हम बिला किसी प्र्वाग्रह के जानना चाहते है कि, 
प्रतिष्ठाओ में जो बोली, चन्दे चिटठे और दिखावे 
आदि जैसे अनेकों अ/डम्बर घुस बेठे है वे कहा तक धर्म 
सम्मत है। हमारी दृष्टिट से या तो प्रनिष्ठाएँ प्रतिष्ठा- 
शास्त्रों के अनुसार बिता किन्‍्ही आडमग्बरो के हो यदि नही 
तो, क्या प्रतिष्ठा के निमित्त कोई ऐसी व्यवस्था उपयुक्त 
न होगी कि सामूहिक रूप मे णमोकार मत्र के लाखो- 
लाखो की संख्या मे जय कर लिए जायें। इससे मूर्ति तो 
प्रतिष्ठित होगी ही, मत्र जप करने से सैकडो-हजारों 
भक्‍तो के तन-मन भी पवित्र होगे । बडे से प०"्डाल मे जब 
हजारो भक्त धघोती दुपट्टा पहिने मन्‍्द स्वर में मत्र बॉल 
रहे होगे तब समाँ और ही होगा ओर ब्यर्थ के झश्नटो से 
मुक्ति भी होगी | तब न तो गाजे बाजे का प्रबन्ध करना 
पडेगा और न ही प्रभूत द्रव्य की चिन्ता होगी। परिग्रह 
और आरम्भ से भी छुटकारा मिलेगा--जो जैन धर्म का 
मुख्य लक्ष्य है । जरा सोचिए ! 


जसम्पादक 





आजीवन सदस्यता शुल्क : १०१.०० रु० 
वार्षिक मूल्य : ६) र०, इस अंक का मूल्य: १ रुपया ५० पैसे 


2 न पक नया न न पति न तन न नमन 77 क्‍ल्निलस-सन्नम 
विद्वान्‌ लेखक अपने विचारों के लिए स्वतन्त्र होते हैं। यह आवश्यक नहों कि सम्पादक-मण्डल 





लेखक के विचारों से सहमत हो । पत्र में विज्ञापन एवं समाचार प्रायः नहीं लिए जाते । 
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बीर-सेवा-सन्दिरि के उपयोगी प्रकाशन 


भेनन्रग्थ-प्रदाह्ति संग्रह, भाग १: संस्कृत झोर प्राकृत के १७१ भ्रप्रकाशित ग्रन्थों की प्रशस्तियों का मंगलाचरण 
सहित प्रपू्व संग्रह, उपयोगी १३ परिष्िष्टों और पं० परमानन्द शास्त्रों की इतिहास-विषयक साहित्य- 


परिचयात्मक प्रस्तावना से भ्रलंकृत, सजिल्द । ५2५ जद ६-०० 
अनप्रन्थ-प्रशस्ति संग्रह, भाग २: अपभ्रद्य के १२२ भ्रप्रकाशित प्रन्थों की प्रशस्तियों का मह्दत्त्वपूर्ण संग्रह । पचपन 
प्रन्थकारों के ऐतिहासिक ग्रंथ-परिचय श्ौर परिशिष्टो सहित । सं. पं. परमानन्द शास्त्री । सजिल्‍्द। ३४-०० 


समाधितन्त्र प्लौर दृष्टोपदेश : प्रध्यात्मकृति, पं० परमानन्द शास्त्री की हिन्दी टीका सहित ४-५० 
अबणबेलगोल प्लोर दक्षिण के प्न्‍्य जन तो : श्री राजकृष्ण जन मर 8५ ३-०० 
सेन साहित्य श्ोर इतिहास पर विश प्रकाश : पृष्ठ संक्या ७४, सजिल्द । ह-ढक 


फसायपाहुड्सुस्त : मूल ग्रन्थ की रचना झाज से दो हजार वर्ष पूर्व श्री भुणघराचायं ने की, जिस पर श्री 

पतिवषभाचायं ने पन्‍्द्रह सो वर्ष पूर्व छह्‌ हजार इलोक प्रमाण चूणिसृत्र लिखे। सम्पादक पं हीरालालजी 

सिद्धान्त-कास्त्री । उपयोगी परिश्षिष्टों भोर हिन्दी भ्रनुवाद के साथ बड़े साइज के १००० से भी झ्नधिक 

पृष्ठों में । पुष्ट कागज प्रोर कपड़े की पक्‍की जिल्द । हि ० गा 
ध्यानशतक (ध्यानस्तव सहित) : संपादक पं० बालचन्द्र सिद्धान्त-धास्त्री १२-०० 
धाजक घर्म संहिता ! क्री दरयावर्सिह सोषिया १56४ 
बेन लक्षणावलो (तोन भागों में) / स० १० बालचन्द [सद्घास्त शास्त्रों प्रत्येक भाग ४०-०० 
जिन शासन के कुछ विचारणोय प्रसंग : श्री पद्मचन्द्र शास्त्री, सात विषयों पर शास्त्रीय तकंपूर्ण विवेचन २-०० 


मूल जेन संस्कृति अपरिप्रह : श्री पद्म वन्द्र शास्त्री श शा २-०० 
भा उाणों०ड्राबजीए " हां एगाण॑लुव उड0, (5॥ फांएथडबे सतएल0०9३०१३ णी वश्ा।- 
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सम्पादन परामशंदाता : श्री लक्ष्मीचन्द्र जेन, सम्पादक : श्री पद्मक्तन्द्र शास्त्रों 
प्रकाशक--बाबूलाल जैन वक्ता, वीरसेवा मन्दिर के लिएमुद्रित, गोता प्रिटिय एजेन्सी, डी०-१०५, न्‍्यूसोलमपुर, दिल्ली-५ 
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बोर सेवा मन्दिर का ब्रेमासिक 


नेफान] 


(पत्र-प्रवतंक : श्राचार्थ जुगल किशोर मुख्तार 'युगवीर”) 





वर्ष ४२: कि० १ जनवरी-सार्च १६८६ 
इस अंक सें-- 
कम विषय पु० 
१, अन्त: प्रकृति बनाम विश्व-प्रकृति---डा० सबिता जैन १ 
२. कनकनन्दि नास के गुरु 
++स्व० डॉ० ज्योतिप्रसाद जैन २ 
३. श्री कुन्दक्न्द का असली नाम क्या था ? 
--श्री रतन लाल कटारिया १ 


४, नथमल बिलाला का भक्ति काव्य 





+डॉ० गंगा राम गर्ग ६ 
५. महाराष्ट्र में जेन धर्मे---डा० भागचन्द्र भास्कर प्‌ 
६. गिरिनार की चद्ध्रगुफा में" 77 ४०५*०००* ** 
+-डॉ० लक्ष्मीचन्द्र जेन १३ 
७. सोनागिर सन्दिर अभिलेख ''***** *** 

+“डॉ० कस्तुरचन्द सुमन १७ 
ए. सुख का उपाय--पं० मुन्नालाल प्रभाकर २० 
६, श्री कुन्दकुन्द का विदेह गमन २३ 

१०, सललेखना अथवा समाधिमरण 
+डॉ० दरबारी लाल कोठिया रड 

११, आवश्यक और दिगम्बर मुनि 

--श्री पद्मचन्द्र शास्त्री, दिल्‍ली २७ 
१२, जरा सोचिए : >+सम्पादक ३१ 

प्रकाशक : 


बोर सेवा सन्दिर, २१ दरियागंज, नई दिल्‍ली-२ 
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बीर-सेवा-सन्दिर के उपयोगी प्रकाशन 


छेनभ्न्य-प्रशा हित संप्रह, भाग १: संस्कृत भोर प्राकृत के १७१ भ्रप्रकाद्तित ग्रन्थों फी प्रश्यस्तियों का मंगलाचरण 
सहित अपूर्व संग्रह, उपयोगी ११ परिश्िष्टों भर पं० परमानन्द शास्त्रों की इतिहास-विषयक साहित्य- 
परिचयात्मक प्रस्तावना मे प्रलंकृत, सजिल्द । 3३४ 7५ ६:४७ 
जनप्रन्थ-प्रदास्ति संग्रह, माग २: अपभ्र द् के १२२ भ्रप्रकाशित ग्रन्थों की प्रद्यस्तियों का महत्त्वपूर्ण संग्रह । पचपन 
प्रत्थकारों के ऐतिहासिक प्रंथ-परिचय झ्ौर परिशिष्टो सहित ।॥ सं. पं. परमानन्द ध्ास्त्री । सजिलल्‍्द । ३४-०० 


सबाधितन्त्र धोर इष्टोपबेश : प्रध्यात्मकृति, पं० परमानन्द द्वास्त्री की हिन्दी टीका सहित ६-५० 
श्रबणबेलगोल प्योर दक्षिण के भ्न्‍्य ज्ञन तीय॑ : श्री राजकृष्ण जन ५३० गा ४६०४ 
छोग साहित्य प्ोर इतिहास पर विश्वद प्रकादा : पृष्ठ संरुया ७४, सजिल्द । कर 


फसामपाहुड्सुस : मूल ग्रन्थ को रचना झाज से दो हजार वर्ष पूर्व श्री गरुणबराचार्य ने की, जिस पर श्री 
पतिवृषभाचायं ने पन्‍द्रह सो वर्ष पूर्व छह हजार दलोक प्रमाण चूणिसृत्र लिखे। सम्पादक पं हीरालालजो 
सिद्धान्त-शास्त्री । उपयोगी परिश्षिष्टो भ्लोर हिन्दी अनुवाद के साथ बड़े साइज के १००० से भी प्नधिक 


पृष्ठों में । पृष्ट कागज भ्रौर कपड़े की पक्‍की जिल्द । बट ६२६ २४-०० 
ध्यानशतक (ध्यानस्तव सहित) : संपादक पं० बालचरद्व सिद्धास्त-श्ास्त्री १२-०० 
भावक धर्म संहिता : भ्री वरयावसिह सोधिया (2७ 
बेन लक्षणावली (तोन भागों में) ! स० पं० बालचरद |सद्घास्त शास्त्रों प्रत्येक भाग ४०-०० 
जिन शासन के कुछ विचारणोय प्रसंग : श्री प्मचन्द्र शास्त्री, सात विषयों पर शास्त्रीय तकंपर्ण विवेचन २-०० 
मूल जेन संस्कृति अपरिग्रहु : श्री पह्म चन्द्र शास्त्री कद हे २-०० 
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वीर संबा मन्दिर का जेमासिक 


शनफान] 


(पत्र-प्रवतंक : श्राचार्थ जुगल किशोर मुख्तार 'युगवोर”) 
वर्ष ४२ : कि० १ जनवरी-मार्च १६८६ 








इस अंक में-- 
क्रम विषय पु० 


१. अन्त: प्रकृति बनाम विश्व-प्रकृति--डा ० सविता जैन ५ 
२. कनकनन्दि नाम के गुर 


--स्व० डॉ० ज्योतिप्रसाद जैन २ 
३. श्री कुन्दकून्द का असली नाम क्या था ? 
--श्री रतन लाल कटारिया है 


४, नथमल बिलाला का भक्ति काव्य 





--डॉ० गगा राम गये दर 
५, महाराष्ट्र में जेन धर्म--डा० भागषन्द्र भास्कर प्र 
६. गिरिनार की चन्द्रगुफा मे" * "**९०**०*०-८ 
-ड० लक्ष्मीचन्द्र जैन १३ 
७, सोनागिर मन्दिर अभिलेख ********* 
ऊ+डॉ० कस्तुरचन्द सुमन! १७ 
८. सुख का उपाय--पं० मुन्तालाल प्रभाकर २० 
€. श्री कुन्दक्न्द का विदेह गमन २३ 
१०, सललेखना अथवा समाधिमरण 
+डाँ० दरबारी लाल कोठिया र्४ 
११, आवश्यक और दिग्रम्बर मुनि 
--श्री पद्मचन्द्र शास्त्री, दिल्‍ली २७ 
१२, जरा सोचिए : --सम्पादक ३१ 
प्रकाशक : 


वीर सेवा सन्दिर, २१ दरियागंज, नई दिल्‍ली-२ 


क्या सब ठोक हो रहा है? 


शब्दानामनेकार्था :--शब्दो के अनेक अथे होते है। यह एक प्रसिद्ध वाक्य है और मुक्तावली-विश्वलोचन 
आदि ऐसे अनेक कोश हैं जिनमे एक-एक शब्द के अनेक अर्थ दिए गये हैं। इसी परम्परा में हमारे समक्ष अभी 
समयसार' शब्द के भी अनेक अर्थ आए है। यद्यावि अभी तक ये अथ अनेकार्थक कोशो में नही आ। सके है पर, यदि 
जनता का रुझान इन वतंमान ग्रर्थों की ओर रहा तो सन्देह नही कि इन्हें भी कोशों में स्थान मिल जाय । 


आचाय॑े कुन्दकुन्द ने समयसार लिखा और उनका पूरा कथन आत्मा के परिप्रेक्य मे रहा। और अन्य 
व्याख्याकारों ने भी “समय” शब्द को षड्द्रव्यो के निर्देश मे बतल्ला, उनमे से सारभूत आत्मा को ही स्व--प्राह्म 
माना । तथाहि-- 'स्व-स्वगुणपर्यायान्प्रति सम्यक्‌ प्रकारेण अयन्ति ग्॒छन्ति इति ममया: पदार्था:। तेषा मध्ये सारः 
ग्राह्मय, समयसार: आत्मा इत्यर्थ, ।--अर्थात्‌ जो भले प्रकार से अपने गुणो और पर्यायो को प्राप्त होते रहते है 
वे समय यानी पदार्थ हैं ओर उन पदार्थों मे (जीव को) प्रयोजनीभूत--ग्राह्म होने से आत्मा मात्र ही सार है-- 
इसके सिवाय अन्य सभी द्रव्य जीव के लिए असार है, अग्राह्म है । 
'समयसर” शब्द के अर्थ प्रसग मे एक सज्जन ने हमे यह भी बताया कि 'समयसार” तो ए.. ग्रन्थ का नाम 
है। जब कोई कहता है--'समयसार लाओ' तो कोई उसे आत्मा थोड़े ही पकड़ा देता है। वह तो अलमारी खोलकर 
ग्रन्य ही तो लाता है और स्वाध्यायकर्ता उस ग्रन्थ को आसन्दी पर विराजमान कर उसका स्वाध्याय कर लेता है । 
और फिर कन्दकुन्द ने भी तो शास्त्र ही रचा था--आत्मा को तो रचा नहीं। सो हम तो जितता बनता है कुन्दकुन्द 
के समयसार ग्रन्थ का उपयोग कर लेते हैं। अभ्रमृतचन्द्र और जयसेन आदि आचार्यों ने भी समयसार शास्त्र को ही 
ग्याख्या की है। इससे भी सिद्ध होता है कि--'समयसार' एक शास्त्र विशेष का नाम है। 


तीसरा ग्रर्थ जो हमारे सामने है वह आधुनिक है ओर लोगो का उससे लगाव भी दिखता है ॥ यानी ग्राज 
का मुनि ओर श्रावक अधिकांशतः (सभी नहीं) समझ रहा है कि--समय यानी टाइम (पतर॥०) ! और टाइम 
(वतंमान) का जो सार है या वर्तेवाव टाइम में जो सार (ग्राह्म) माना जा रहा है वह समयसार है-पेसा । 
और आज अर्थ-युग माना जा रहा है। हर आदमी अर्थे के पीछे दौड रहा है । उसको पूर्ण विश्वास द्वो गया है कि 
पैसे से कोई भी काम कराया जा सकता है। जबकि जैनधरमं इसका अपवाद है और वह पैसे को परिग्रह मे शुमार 
कर उसे पाप कह रहा है--हेय कह रहा है ॥ ऐसा क्‍यों ? इस प्रकार के अनेक प्रश्न उलक्षन में डाल रहे है । 


हमारी दृष्टि मे उक्त तीनो अर्थों में से प्रथम दो अथे आगमानुकूल और धर्म सम्मत है। प्रथम अर्थ सर्वथा 
उपादेय है और दूसरा अर्थ उस उपादेय में साधनभूत है। यानी जब ग्रन्थ का स्वाध्याय करेंगे तब मार्ग मिलेगा 
और बाद मे शुद्ध अ त्मतत्वरूप समयसार में आया जा सकेगा । अब रहो तीसरे अर्थ (पंसा) रूप अर्थ की बात, सो 
जन को दृष्टि से तो पैसे की पकड़ तो पतन का ही मार्ग है। पैसा परिग्रह है ओर शास्त्रो मे परिग्रह को पाप कहा 
है । जेन शास्त्रों मे जो 'जल में भिन्‍न कमल' और “भरत जी घर ही मे वेरागी” जैसे कथानक है वे स्पष्ट कह रहे 
है कि यदि पैसा आदि वैभव मे सार होता तो तीर्थंकर आदि उसे क्यो त्यागते ? जब कि आज का गृहस्थ ही 
नही, कई त्यागी तक पैसे से चमत्कृत हो रहे है और किसी मे अकुश लगाने की हिम्मत नहीं हो रही कि त्यागी 
का काम चन्दा-चिंट्टा करता-कराना नहीं--वे ऐसी प्रवृत्तियो से विराम लें, आदि | क्या, यह सब ठीक हो रहा है ? 
जरा सोचिये ! _-+प्षम्पादक 
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परमागमस्य बोजं निषिद्धजात्यस्धसिस्थुरविधानभ्‌ । 
सकलनयविलसितानां विरोधसथन नसास्यनेकान्तस्‌ ॥ 


वोर-सेवा मन्दिर, २१ दरियागंज, नई दिल्‍ली-२ 
वीर-निर्वाण संवत्‌ २५१५, धि० सं० २०४४ 


“अन्तः:-प्रकति बनाम विद्व-प्रकृति' 


सें अब तक जान नहों पायो, है सागर को गहराई कितनी ? 
मन के सम्मुख सागर भी, लगता है मुझको उथला-उथला ॥ 
हिम आच्छादित शेल-शिखर भो, छोटा लगता भान-शिखर से। 
तप्त सूर्य पिघलाता हिम को, पर सानोी का सान न गलता॥ 
वावारिनि जब-जब जलतो है, भस्म कर देती वन उपवन को । 
क्रोधाग्नि के सम्मुख वह भो, लगतो फीकी-फोको क्यूं है ? 
घन आच्छादित हो रवि-किरणें, यों छिपतो तम के पटलों में । 
मोह तिमिर के सम्मुख जैसे, श्ञान-ज्योति आलोक रहित हो ॥ 
तृष्णा नागिन जब-जब ड्सती, लहर जहर परिणग्रह की उठती । 
बूंद-बंंद सागर को भरतो, पर सनः कप को प्यास न बुझ्तो ॥ 
आखिर अब तो मान चुकी में, मन को तह को छान चुको में। 
उद्दयाम वेग अन्तः प्रकृति का, लज्जित करता विश्व-प्रकृति को ॥ 


--डॉ० सविता जैन 


कक, ५ 
6 हे हे डे हि 
है और] ९) हक 


। 
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कनकनन्दि नाम के गरु 


जैन शिनालेख संग्रह, एपिग्राफिका कर्णाटका, इण्डियन 
एण्टीक्वेरी; वीर सेवा मन्दिर से प्रकाशित पुरातन जैन 
वाक्य सूची, श्रं' पी. बी. देसाई कृत जैनिज्म इन साउथ 
इण्डिया, श्री बी ए. साल्तोर की पुस्तक मेंडिवल जैनिज्म, 
पं० नाथूराम प्रेमी का जैन साहित्य और इतिहास और 
अपनी पुस्तक प्रमुख ऐतिहासिक जैन पुरुष और महिलाये 
ग्रादि में ७वी शती ईस्वी से १३वीं शत्ती ईस्वी के मध्य 
हुए कनकनन्दि नाम के गुएओ के १६ उल्लेख मिलते है । 
इत कनकनन्दि नाम के गुरुओं के सम्बन्ध में कभी-कभी 
नाम साम्य के कारण एकाधिक गुरुओं को अभिन्‍न मान 
लेने अथवा भिन्‍न-भिन्‍न स्थानों पर उल्लेख होने के कारण 
एक ही गुरु को भिन्‍न-भिन्‍न समझ लेने की श्रान्ति होने 
का परिहार करने के उद्देश्य से प्राप्त उललखो का यथा- 
संभव कालक्रमानुसार सक्षिप्त विवरण यहां प्रस्तुत क्रिया 
जा रहा है। 

(१) तमिलनाडु में मदुरे जिले के एक जैन गुहा 
मन्दिर की विशाल महावीर प्रतिमा के प्रतिष्ठापक' अभि- 
नन्‍्दन भट्टा रक के गुरु कनकनन्दि भट्टारक | इनका समय 
लगभग छवी शती ईस्वी अनुमानित है । [जेन शिलालेख 
संग्रह, भाग चार, पृष्ठ २२; श्री देसाई की उपर्युक्त पुस्तक 
पृष्ठ ५६ | 

(२) तमिलटेशस्थ करण्हीती्थ के कनकतन्दि पेरि- 
यार । इनके शिष्य पूर्णचन्द्र थे। इनका समय लगभग 
७वी-८वीं शती ईस्वी अनुमानित है। [श्री देसाई की 
उपर्युक्त पुस्तक पृष्ठ ६६; मेडिवल जैनिज्म पृष्ठ २४५ ] 

(३) सत्व स्थान और विस्तर-सत्व त्रिभगी अपरनाम 
विशेषसत्ता-त्रिभगी नामक प्राकृत ग्रन्यो के रचयिता 
कनकनन्दि सिद्धान्त चक्रवर्ती । यह चामुण्डराय (६७८ 
ई०) के गुरुओऔर गोम्मटसार आदि के कर्ता नेमिचन्द्र 
सिद्धान्तचक्रवर्ती के विद्यागुरु थे । इनका समय लगभग 


(07 स्व० डा० ज्योति प्रसाद जेन, लखनऊ 
(श्री रमाकान्त जैन के सौजन्य से) 


६४५० ई० अनुमानित है। [प्रेमी जी का जैन साहित्य 
ओर इतिहास पृष्ठ २७१; पुरातन जैन-वाक्य सूचो 
पृष्ठ श्ण्८ ] 

(४) देसीयण के कनकनन्दि भट्ठारक अष्टोपवासि, 
जिन्हे १०३२ ई० में चालुक्य सम्राट जगदेकमल्ल प्रथम ने 
जगदेकमल्ल जिनालय के लिए दान दिया था। [जैन 
शिलालेख संग्रह, भाग चार, शिलालेख १२६; श्री देसाई 
को उक्त पुस्तक पृष्ठ ३६४] 

(५) सब्बिनगर के धोर जिनालय के आचार्य कनक- 
नन्दि । इनके समाधि-मरण करने पर इनका गृहस्थ शिष्या 
भागियब्बे ने १०६० मे उनकी निसिधि (समाधि-स्मारक) 
बनवायी थी । [जेन शिलालेख सग्रह, भाग चार, शिला- 
लेख १४४८ ] 

(६) हुम्मच के तैलप ट्वितीय भुजबल सान्‍्तर के गुरु 
कनकनन्दि । इन्हे उक्त राजा तैलप ने १०६४ ई० मे 
स्वनिर्मापित भुजबल-पात्तर जिनालय के लिए एक ग्राम 
दान किया था। [प्रमुख ऐतिहासिक जैन पुरुष और 
महिलाये पृष्ठ १७३ | 

(७) सूरस्थगण-वित्रकूटान्वय के आचार्य सकलचन्द्र 
के सधर्मा कनकनन्दि सैद्धन्तिक जिनके शिष्य सिरिणदि 
(श्रीनन्दि) पण्डित की शिप्या आ्थिका हुलियब्बाज्जिके ने 
१०७१ ई० में सरटवुर (सोरट्र) स्थित बलदेव जिनालय 
के लिए दान की व्यवस्था की थी। [जेन शिलालेख सग्रह 
भाय चार, शिलालेख १५३; श्री देसाई की उक्त पुस्तक 
पृष्ठ १४४ ] 

(८) मूलसघ-सू रस्थगण-चित्रकूटान्बय के कनकनन्दि 
भट्टा रक, जिनके शिष्य उत्तरासग भट्टारक; प्रशिष्य भास्क- 
रनन्दि पंडित, श्रीन'न्द भट्टारक और अरुहणदि भट्टारक 
थे और श्रीनन्दि या अरुहनन्दि के शिष्य वह आयेपडित थे 
जिन्हें राजा सोमेश्वर द्वितीय ने १०७४ ई० में अरसर 


कमकनन्दि नास के गृत इ 


बसीद नामक जिनालय के लिए दान दिया था | संभवतया 
यह कतकनत्दि क्रमांक (७) पर उल्लिखित कन #नन्दि से 
अभिन्‍न हैं, गद्यपि क्रमाक (७) में श्रीनन्दि को उनका 
शिष्य और यहां प्रशिष्य बताया गया है। इन कनकनंदि 
भट्टा रक का समय क्रमांक (४) और (५) पर उल्लिखित 
कनकनन्दियों के मध्यवर्ती रहा प्रतीत होता है । [श्री देसाई 
को उक्त पुस्तक पृष्ठ १०७ ] 

(६) कनकननिद त्रैविद्यदेव, जो शुभचन्द्रदेव की शिष्य 
परम्रा में हुए और उन मुनिचन्द्र सिद्धान्तदेव के गुरु थे 
जिनका गृहस्थ शिष्य केतब्बे था जिसने १११० ई० में 
भूमि, मकात, आदि दान किये थे । [एपीग्राफिका कर्णा- 
टका, भाग सात, ८५६; जैन शिलालेख संग्रह, भाग दो, 
शिलालेख २५१] 

(१०) मूलसंघ-क्राण्रगण के अनन्तवीय सिद्धान्ति के 
शिष्य और श्र तकीतिबुध एवं मुनिचन्द्र ब्रतिप के सधर्मा 
कनकनन्दि त्रेविद्य। मुनिचन्द्र के शिष्य माधवचन्द्र को 
१११२ ई० में दान दिया गया था। इन कनकनन्दि के 
गुरु या (अधिक संभावना है) प्रगुरु प्रभाचन्द्रदेव १०६७ ई० 
में विद्यमान थे । [एपीग्राफिका कर्णाटका, माग सात, 
६४, जैन शिलालेख संग्रह, भाग दो, शिलालेख २६६]| 


(११) ११२१ ई० के एक शिलालेख में उल्निखित 
कनकलन्दि त्रेविद्य। लेख मे उनकी गुरु परम्परा इस प्रकार 
मिलती है--मूलसघकोण्डकुन्दान्वय-क्राणूरगण-मेषपाषाण- 
गच्छ के महावादी प्रभाचन्द्र सिद्धान्तदेव के शिष्य माघ- 
नन्दि सिद्धान्तदेव थे, जिनके शिष्य प्रभाचन्द्र द्वित्तीय, 
प्रनन्तवीर्य ओर मुनिचन्द्र थे। मुनिचन्द्र के शिष्य या 
सधर्मा श्रुतकीति तथा वह कनकनन्दि त्रैविद्य थे। जिन्हें 
राजद रबारो में 'त्रिभुवनमहल वादिराज' कहा जाता था । 
इनके सधर्मा माधवचन्द्र थे जिनके शिष्य बानचरद्र यतीन्द्र 
थे। [जैन शिलालेख सग्रह, भाग दो, शिलालेब | 

यद्यपि ऊपर क्रमांक (१) पर कनकनन्दि त्रैविद्यदेव 
को मुनिचन्द्र सिद्धास्तदेव का गुरु, क्रमांक (१०) पर मुनि- 
चन्द्र ब्रतिय का सधर्मा और क्रमांक (११) पर मुनिचन्द्र 
का शिष्य या सघर्मा उल्लिखित किया गया है। ओर इन 


तोनों कमांको पर उल्लिखित गुछ्-शिष्य परम्परा में कुछ 
विसगति भी प्रतीत होती है, संभावगा यही है कि इन 
तोनो ऋरमाँको मे उल्लिखित कनकनन्दि ज्रविद्येव अभिन्‍न 
हैं। इनका समय लगभग. ११००-११२१ ई० 
अनुमानित है । 

(१२) श्रवण बेलगोल मे चामुष्डराय बसदि में प्राप्त 
११२० ई० के एक शिललेख मे उल्लिखित कनकनन्दि 
मुनीश्वर जो मुल्लूर या मल्लूर (कुर्गे मे) के निवासी थे 
और होयसल राज्य के प्रधान मन्‍्त्री गंगराज की माता 
पोचिकब्बे, जिसने ११२० ई० में समाधि-मरण किया था, 
के पति, गंगराज के पिता और नृपकाम होयसाल के मंत्री 
एवं सेनावायक एचिगांक अपरनाम बुधमित्र के गुरु थे । 
[जन शिलालेख संग्रह, भाग एक, शिलालेख ४४, मैडिवल 
जेनिज्म पृष्ठ ११६; प्रमुख ऐतिहासिक जैन पुरुष और 
महिलाये पृष्ठ १४२] 

(१३) ११२३ ई० के एक शिलालेख में उल्लिखित 
कनकनन्दि पण्डितरेव, जो देसोगण-पुस्तकगच्छ-कुन्दकुन्दा- 
न्वय की परम्परा में कोल्लापुर /कोल्हापुर) की श्री रूप- 
नारायण वसदि के आचाये माघनन्दि सिद्धास्तत्तक्वती' के 
शिष्य तथा श्रुतकीति जेविद्य, चन्द्रकीति और प्रभावन्द् 
पण्डितदेव के सघर्मा, 'वादीभसिनह आदि उपाधिधारो 
महावादी थे। [जैन शिलालेख सग्रह, भाग दो, शिलालेख 
२८०; इंडियन एन्टीक्वेरी, भाग चॉदह]| 

(१४) देवकीति पडितदेव के ११६३ ई० के समाधि- 
स्मारक लेख में उल्लेिखित कनकतन्दि योगीश्वर, जो 
माघनन्दि त्रेविद्य, श्रुतकीति, देवचन्द्र तया उक्त देवकीति 
पन्डितदेव के सधर्मा थे। [जंन-शिलालेश् सग्रह, भाग 
एक, शिलालेख ४०] 

(१५) श्रवण बेलगोल की चामुस्डराय शिला पर 
उत्कीर्ण एक नामांकित मुनि समूति (काल अनिश्चित) में 
उल्लिखित श्री कनकनन्दि देवा [जत शिलालेख संग्रह, 
भाग एक, शिलालेख २५१] 

(१६) कोल्लापुर (कोल्हापुर) के सामन्त जिनालय 
के कनकन-न्दि मुनि, जिनके शिष्य प्रभाचन्द्र थे (समय 
१२७६ ई०) | [श्री देसाई की पुस्तक पृष्ठ १५१] 


श्री कुन्दकुन्द का असली नाम क्‍या था ? 
क्या वे पल्‍लीवाल जाति के थे ? 


आ० वुन्दकुन्द के ५ नामों मे पक्चतंदि नाम तो 

दीक्षावसर का है और कुन्दकुन्द नाम गांव के नाम का 
द्योतक है व्यक्ति नाम नहीं। जैसे “सर्वपल्ली राधा 
कृष्णन ” में सर्वपल्ली गाव का नाम है। प्रसिद्ध फिल्मकार 
बी० शांताराम में बी->वणकुन्ने गांव का नाम है। 
दक्षिण में गांव का नाम पहिले बोलने की पद्धति है। 
अत: कुम्दकन्द (कौण्ड कुन्द) गांव का नाम है इसके आगे 
व्यक्ति नाम रहता है वह बोलने की सुविधा-संक्षिप्ती 
करण से लुप्त हो गया है । इधर उत्तर प्रान्त मे गांव का 
नाम जो गोतत्व को लिए हुए है वह नाम के बाद में बोलते 
हैं जैसे “"पाटणी” “गदिया” आदि । 

“पाटणी जी” बोलने से असली नाम का पता नही 
लगता वैसे ही “क्रुन्दकुन्द” से सिर्फ गांव का नाम दोतित 
होता है व्यक्ति नाम नही, दीघे काल से असली नाम लुप्त 
हो गया हैं उसकी खोज होनी चाहिए । 

कुन्दकुन्द के शेष नाम--वक्रग्रीव, गृद्धपिच्छ, ऐला- 
चाये आदि भी सही प्रतीत नही होते कल्पित और अन्य 
से सबद्ध ज्ञात होते है । 

श्रोषेण वृषभसेन, कोण्डेश: शूकरए्च दृष्टान्ता: ॥११५॥ 
रत्नकरण्ड श्रा० के इस एलोक में जो शास्त्रदान के रूप में 
“कोण्डेश”” का दुष्टान्त दिया है वह भी कुन्दकुन्द प्रभु से 
ही सबद्ध है। यहां “कौण्डकुन्द” ग्राम का सक्षिप्त नाम 
कौण्ड ओर उसके ईश >- प्रभु इस प्रकार “ कौण्डेश. दिया 
गया है। इसीलिए बाद के आचायों ने इसकी कथा मे 
कुन्दकन्द के दीक्षा नाम पद्चनन्दि मुनि का उल्लेख किया 
है इससे यह दृष्टान्त कुन्दकुन्दाचाय को सिद्ध करता है । 
इससे यह भी प्रमाणित होता है कि--कुन्दकुन्द, समन्त- 
भद्राचायें से पूर्व हुए है । 

“बहज्जैन शब्दाणंव”” भाग १ (सन्‌ *६२४) पृष्ठ 
१६१८ पर “अगपाहुड” के वर्णन में कुन्दकुन्दाचार्य का 


(] श्री रतनलाल कटारिया 


जीवन चरित्र देते हुए लिखा है कि--इनका जन्म मालवा 
देश में बंदी कोटा के पास बारां मे हुआ था यह जाति के 
पल्‍लीबाल थे । चारित्रधर्मप्रकाश (सन्‌ १६९७६ सीकर से 
प्रकाशित) के अन्त में आचार्यों की पट्टावली दी है उसमें 
भ्रनेक प्राचीन आचार्यों की जाति बताते हुए कुन्दकुन्दा- 
चाये को भी पृष्ठ ३१० पर “पलल्‍लीवाल” जाति का लिखा 
है (यही बात्त प्रस्तावना पृु० ७ पर भी लिखी है) “महा- 
वीर जय्रती स्मारिका १६८८ के पृ० २--६६ पर डा० 
कस्त्रचन्द जी काशलीवाल, जयपुर ने भी यही सब 
लिखा है । 

किन्तु भगवान्‌ कुन्दकुन्द दक्षिण देश (आन्ध्र-द्रविड 
प्रदेश) में पंदा हुए है। उन्हें बारां (राजस्थान) का बताना 
किसी गहरी भूल का परिणाम है। उसका खुलासा इस 
प्रकार है कि --“जवदीव पण्णत्ति” के पर्त्ता पद्मनन्दि वि० 
सं० १०३४ में हुए है वे बारा नगर के थे। इस विपय में 
पं० नाथ्राम जी प्रेमी ने “जेन साहित्य और इतिहास 
(द्वि० सस्करण पृ० २५६) मे लिखा है कि---“ज्ञानप्रबोध 
नामक पद्यबद्ध भाषा ग्रन्थ मे कुन्दकन्द की कथा दी है 
उसमे कन्दकुन्द को इसी बारां के घनी कुन्दश्रेष्ठी ओर 
कुन्दलता का पुत्र बताया है । पाठक जानते है कि कुन्द- 
कुन्द का एक नाम पद्मनन्दि भी है। जान पड़ता है कि--- 
जम्बूद्वीप प्रशप्ति के कर्त्ता पद्मनन्दि को ही भ्रमवश कुन्द- 
कुन्द समक्ष कर ज्ञागप्रबोध के कर्त्ता ने कुन्दकुन्द का जन्म- 
स्थान कर्नाटक के कोण्ड कुन्दपुर के बदले बारा बतला 
दिया है। कुन्दकुन्द नाम की उपपत्ति बिठाने के लिए कुन्द- 
शक्रेष्ठी और कुन्दलता की कल्पना भी उन्हीं के उर्वर 
मस्तिष्क की उपज हे ।” 

बारां में इन्ही पा्मनन्दि की एक निषिद्या (चरणचिह्न) 
भी है। कुछ विद्वानों ने भ्रमवश उसे भी कुन्दकुन्द की 
बता दी है। जब दक्षिण के कुन्दकुन्द को बारां (राजस्थान) 


श्री कुन्दकुन्द का असली नाभ क्‍या था ? क्‍या वे पललीवाल जाति के ये ? पर 


का कल्पित कर दिया तो राजस्थान की ही पल्‍लीवाल 
जाति की भी उनके साथ कल्पना कर दी गई। अन्यथा 
दक्षिण में पल्लीवाल नाम की कोई जाति है ही नही 
वहाँ तो अन्य ही जातिया है। यद््‌ सब गड़बड़ पद्मनन्दि 
नाम-साम्य के कारण हुई है। ये सब इतिहास की भयंकर 
भूलें है और आधुनिक भाषा-प्रन्थ “ज्ञानप्रबोध” आदि के 
कर्ताओं की गहरी नासमझ्ौी के परिणाम हैं। इन्ही के 
आधार पर अब तक विविध भाषाओं मे विद्वानो ने कुंदकुंद 


के जीवन चरित्र को लेकर अनेक ग्रन्थ लिखें हैं। जब इस 
प्रकार मूल में हो भूले है तो वे सब ग्रन्थ कहां से प्रामाणिक 
हो सकते है। अतः: नये शिरे से, गहरी छानवीन और 
ऊहापोह के साथ कन्दकन्दाचार्य का प्रामाणिक जीवन- 
चरित्र लिखे जाने की सख्त जरूरत है चाहे वह छोटा ही 
हो किन्तु होना चाहिए सुसगत इतिहास । 

अत्यूनमनतिरिकत याथातथ्यं विना च विपरीतात्‌ ! 

निःसन्देह वेदयदाहुस्तज्ञान मागमिनः ॥४२॥ 

जा रेत्नकरण्ड श्रा[० 
(पदार्थ को जैसा का तेसा, न कम न ज्यादा, न गलत 

न उल्टा, सन्देह रहित सही-सही जानना हो सच्चा ज्ञान 
है ।) 


अज्ञान तिमिर व्याप्तिमपाकृत्य यधायथ । 





जिनशासन माहूत्म्यप्रकाश: स्यात्प्रभावना ॥ १८॥ 
-रत्नकरंड श्रा० 
अज्ञानान्धकार के प्रसार को यथायोर्य दूर कर जो 


जिनशासन के माहात्म्य को प्रकट करना है वही सच्ची 
प्रभावना है।) 
पक्षपातों न मे बीरे न द्वेष: कपिलादिषु । 


युक्तिमद्चन यस्थ, तस्यकार्य: परिग्रह: ॥ हरिभद्वसूरि 

(न जिनेन्द्र महावीर के प्रति पक्षपात है न कपिलादि 
अजैनो के प्रति विद्वेष हैं--जितके वचन युक्तियुक्त (सुसंगत) 
हों उन्ही का ग्रहणा करना चाहिए ।) 

“बारस अगुवेक्खा ” की अन्तिम गाथा ६१ में कुन्द- 
कुन्दमुणिणाहे” लिखा है इस पर किसी विद्वान ने आचार्य 
वर पर स्वप्रशसा का आरोप लगाया है किन्तु उसका 
भर्थ कुन्दकुन्द मुनिनाथ न करके कुन्दकुन्द मुनि के नाथ 
भ्र्थात्‌ जिनेन्द्रदेव करना चाहिए। हुए न हैंन हो इगे 
मुनीद कुन्दकुन्द से ।। 

कुन्दकन्द के ग्रन्थ अत्यन्त सरल-सुस्पष्ट, सहज, सुबृढ़, 
लाजवाब, बेमिसाल, सारभूत और श्रद्वधितीय हैं ॥ मोक्षमार्गें 
के लिए उनका खूब प्रचार होना चाहिए। इन्ही की 
बदोनत श्वेताबरादि दि० हुए है और आगे भी इन्ही के 
ही प्रताप से होंगे। यह सब की एक मास्टर 'की” (चाबी) 


है ॥ 





'ग्रनकान्त' के स्वामित्व सम्बन्धी विवरण 


प्रकाशन स्थान-- वीर सेवा मन्दिर, २१ दरियागज, नई दिल्‍ली-२ 
प्रकाशक--वीर सेवा मन्दिर के निमित्त श्री बाबुलाल जेन, २ असारी रोड, दरियागज, नई दिल्‍ली-२ 


राष्ट्रीयता--भा रत्तीय । 
प्रकाशन अवधि--शत्र मासिक । 


सम्पादक--श्री पद्मचन्द्र शास्त्री, वीर सेवा मन्दिर २१, दरियागंज, नई दिल्ली-२ 


राष्ट्रीयवा--भारतीय ॥ 


मुद्रक--गीता प्रिंटिंग एजेंसी, न्यू सीलमपुर, दिल्ली-५३ 
स्वामित्व--वीर सेवा मन्दिर २१, दरियागज, नई दिल्‍ली-२ 
मैं बाबूलाल जैन, एतदु द्वारा घोषित करता हू कि मेरी पूर्ण जानकारी एवं विश्वास के अनुसार उपर्यक्त 


विवरण सत्य है । 


बाबलाल जैन 
प्रकाशक 


नथमल विलाला का भक्तिकाव्य 


अनेक काव्य रचनाओ के प्रणेता होने पर भी जैन 
साहित्य मे विस्मृत मत्ाकवि नथमल “विलाला” अपने 
समय के महान्‌ शासक जाट राजा सूरजमल द्वारा प्रति- 
हिठत कवि थे। महाराजा सूरजमल ने अपने पोतदार 
“बेनी” के कहने पर नथमल को आगरा से भरतपुर 
बुलवा कर अ'ने खजाने पर नौकरी दी थी । “जीवन्धर 
चरित” को प्रशस्त मे तथमल विलाला ने अपना जन्म- 
स्थान, आगरा का जयसिहपुरा बतलाया है। इनके पिता- 
मह जेठमलशाह और पिता सोमचद थे । 

“नेमिनाथ व्याहुलो” और 'भनन्‍्त चतुर्दशी ब्रत कथा' 
के रचनाकाल ऋरमश: सवत्‌ १८१६ वि० एवं १८२४ वि० 
होने के कारण इस अवधि में कवि का भरतपुर नगर में 
रहना सुनिश्चित है। भरतपुर मे लिखो गई कवि की 
अन्य रचनाएँ “जिन ग्रुणविलास (सर? ।८२२ वि० ) और 
'चीठी' है। नथमल ने गिद्धान्तसार दीपक (वि० सवत्‌ 
१८३४) और नागकुमार चरित (स० १८३७) को रचना 
हिन्डोन में की। माघ कंष्ण सप्तमी सवत्‌ १८४३ वि० 
को स्वय के हाथ से लिखी गई एक प्रति के आधार पर 
कवि का हिन्डोनवास प्रमाणित है। सबत्‌ १८४३ के 
पढचात्‌ कवि ने अपने ऑन्त्रम दिन करौली मे व्यतीत 
किए | यहां इन्होंने ३०५ छन्द के विशाल ग्रन्थ समवशरण 
मगल की प्रतिलिधि सबत्‌ १८४८ थविं० में की है। करोली 
नगर के पह्मविला मुहल्ले के पास स्थित विलालाओ की 
हवेली उजड़ें रूप मे आज भी विद्यमान है । 


विभिन्‍न छन्‍्दो में चरितकाव्यों ओर संद्धान्तिक ग्रन्थों 
के रचयिता नथमल विलाला को भक्तिभावना बजोड़ है । 
जिनभक्ति से प्रभावित होकर ही कॉव ने अपनी “चीडी” 
नामक रचना मे सुदृरवर्ती कर्नाटक देश मे विद्यमान जैन 
मन्दिरों की हीरा-पुखराज, चाँदी व सोने की कलात्मक 
मूतियों और धामिक वातावरण का सजीव चित्र द्षीचा है। 


८) डा० गंगारास गर्ग 


कर्नाटक इक देस उदार, तहां पच्चीसौ जिनाले सार । 
नगर सांहि श्र गिर प॑ जोय, निति त्रिकाल तह पूजन होय 0 
नगर मांहि उस देश मभार, धरुस ध्यान बरतें इक सार । 
तहां मिथ्याति लख्यौ न कोय, नित्य धरम के उत्सब होय ॥। 


नथमल की दांसभक्ति:-- 
रीतिमल के श्ृगारी वातावरण मे ल्प्ति जनमानस 
को अपने भक्तिभाव से प्रक्षालित करने की चेष्टा बनारसी 
दास, द्यानतराय, भूधरदास, हरीधपिह आदि अनेक जैन 
कवियो ने की थी । इस परम्परा मे भरतपुर के नथमल 
बिलाला का योगदान भी सराहनीय है। नयमल विलाला 
ने विलावल, सोरठ, बसत, रामकली, सारंग आदि कई 
राग-रागनियों मे ४०-६० पद सेवक उत्तम से लिखे 
है । इनके अधिकांश भक्तिपुर्ण पद ऋषभदेव, महावीर और 
पाए्वताथ तौनों तीथँंकरो को सम्बोधित करके लिखे गए 
है। जिनभक्ति से वादिराज का कोढ़ नष्ट होना, सेठ 
धनञ्जय के पुत्र का विष उतरना तथा मानतुंग का बंधन- 
मुक्त होना आदि घटनाओं ने नथमल को जिन-शरण में 
जाने की प्रेरणा दी है-- 
सरन तेरो भश्रायो जिनराज, महिसा सुन हरषायों। 
इन्द्र नरेन्द्र मुनेन्द्र नमें तुम, सुमरों जिन सूख पायो ॥ 
वादिराज थूति करते हो प्रभु, छिन में कोढ़ नसायो । 
सेठ धनंजय स्तवन फोयौ, ता सुत विष उतरायो ॥। 
मानत्‌ग ने भक्तित करी जब, बंधन तुरत छड़ायो । 
इन्हें श्रादि यह सभो सुनत ही, 'सेवग' मन ललचायों ॥ 
'मैं हु दीन, तारक तुम साहिब का सम्बन्ध रखने 
वाले नथमल अपने आराषध्य के अनन्य भक्‍त रहै है । पुष्ट- 
सागियों को सी सर्वाग-सेवा का भाव उनमे भी विद्यमान 
है-- 
निस दिन तेरौ ध्यान, मेरे काहूँ को नहिं फान । 
श्रौर देव सों प्रीति न जोड़ो, तुम ही सो पहचान । 


नथमल विलाला का भक्ति काठय 


कर जुग जोरि चरन तुस पूजा, अवन सुनों जिन वानी । 
नेत्र ज़ुगल करि रूप निहारों, सीस नवाऊ' श्रांत | 

तीम जगत के स्वामी तुम हो, तारन पोत सर्मान : 
'सेवग” सन परतीति उपाई, जीय मैं करि सरधांन ॥ 


दोषों को दूर करने की सतर्कता वैष्णव भक्तों को 
अपेक्षा जेन भक्तों मे अधिक रही है । जिनेन्द्र की भक्ति- 
भावना मे आकठ निमग्न रहने के आकाक्षी नथमल कषायों 
के नियन्त्रण सम्यकृत्रय की धारणा तथा जिनवाणी की 
अनुपालता के प्रति निरन्तर सचेष्ट है--- 

समभि सयाने हो लाल । 

नरभव कूल श्रावक कौ पायो, आपो क्यों न संभाल । 
क्रोध सान सद सोह विद छकि, रिज आतम लो गाल । 
नरक मांहि तू जाइ परंगो, नाना दुख तोहि साल। 
दरसन ग्यांन चरन चित धरिके, जिन वानी जो पाल । 
तौ सुधो सिवपुर कौ पहुंचे, मुकतिवघू बरनाल। 
श्रीगरु सिध्या यो बतलाई, जो इस सारग चाल । 
फेर न भरमैं जग में भाई, सेवग' कहे दरहाल। 

सेवक विलास' में सम्रहीत पदो के अतिरिक्त नथमल 
की एक श्रन्य रचना 'भवतामर स्तोत्र भाषा” हिन्डीन मे 
स्थित महावीर जी क॑ मन्दिर से अभी प्राप्त हुई है । 
मानतुगाचार्य के भक्तामर स्तोत्र से प्रभावित होने के 
कारण इस काव्य की भाषा परिनिष्ठित है, किन्तु उसमे 
माधुय एवं तन्‍्मयता देने वाली लथ सर्वेत्र विद्यमान है। 
अन्य देवो की अपेक्षा वीतरागता ज्ञान और झद्युति जिनेन्द्र 
प्रभु मे कवि ने अधिक देखी है--- 


लोकालोक प्रकाश ज्ञांन है, जो तुम मांही । 
हरि हर भ्रादिक देव विष, सो किचित नाही । 


जो प्रचंड दुति धरे, महामणि श्रति छवि बारी । 
कांच षंड के भांहि, सोज दुति कहा तिहारी ॥२० 
हरि हर श्रादिक देव दोष में, मलो ज मांन्यों। 
वोतराग तुम रूप जिन्‍्हों, लखि क॑ पहिचान्यो । 


तुम सरूप को देखि चित्त, तुम मांहो लुभावें। 
अ्रन्‍्य मनोहर रूप, भवांतर मैं न सुहाव ॥२१ 


समवशरण मे स्थित तीर्थंकर की छवि का भकक्‍त नथ- 
मल ने कई छन्दों मे बड़ा मनोरम चित्र बीवा है। सभी 
दास्य भक्‍तो की तरह नथमल आराध्य की नाम महिमा 
को भी निष्ठापूर्वक प्रस्तुत करते है-- 


प्रलय पवन करि उठो भ्रगिन, ता सम भयकारी । 
लनिकसत सिषा फुलिग, निरन्तर जलत दुषारो । 
क्रिधों जगत सब भसम करंगी, सनमुख आवबत ॥ 
नाम नीर तुम लेत अगिन सो, वेग नसावत ॥॥ 


सवत्‌ १८१८ वि० से सवत्‌ १८४८ वि० तक तीन 
दशको मे भरतपुर, हिन्डोन और करौली तीतो स्थानों 
पर सभी काव्यरूपो और विभिन्‍न छन्दो म काव्य रचना 
करने वाले नथमल विलाला ब्रजभाषा और ब्रज संस्कृति 
के कुशल चित्रकार है । 


रीतिकाल मे लिखित अपार ज॑न साहित्य का 


भपे।क्षत मूल्याकन हिन्दी साहित्य के इतिहास को अमूल्य 
निधि होगा । 


११०-ए, रणजीत नगर, भरतपुर (राज०) 





मन्दिर भिक्ष॒कों के लिए नहों 
जैन धर्म एक विज्ञान है--कारण-कार्य सिद्धान्त पर वह अवलंबित है। जैसा बोओगे वेसा फल 
पाओगे, किन्तु आज जेनी धर्म विज्ञान को भूल गये हैं--वे धन के लिए, पुत्र के लिये, यश के लिये 
मन्दिरों मे मनौतो मनाते हैं। बेरिस्टर (चम्पतराय) साहब ने इस पर कहा था - “जन मंदिरों में 
भिक्षा मांगने की जरूरत नही है--जैन मन्दिर भिखारियो के लिये नही है। जो मोक्षा भिलाषी हों 


निग्नेन्‍्थ होना चाहते हों उन्ही के लिये जेन मदिर लाभकारी है ।” 





(स्व० बा० कामता प्रसाद) 





महाराष्ट्र में जेन धर्म 


महाराष्ट्र दक्षिण भारत का ग्रवेशद्वा र है। इसका इति- 
हास बड़ा प्राचीन है। वुन्तल मश्मक ओर दक्षिणापथ शब्द 
इतिहास मे विश्रुत हैं जिनसे महाराष्ट्र के इतिहास का 
सम्बन्ध रहा है। साधारणत: सेतु से नमंदा पर्येन्त सारा 
प्रदेश दक्षिणापथ कहा जाता था ।* सेतु का संदर्भ कदा- 
चित्‌ कृष्णा नदी से रहा होगा जो महाबलेश्वर (महाराष्ट्र) 
की पहाड़ियों से उद्भूत दक्षिण भारत की प्रसिद्ध नदी है। 
महाभारत (सभा ६-२०) मे कृष्णवेण्या का उल्लेख है पर 
शायद यह नदी क्ृष्णा नदी से भिन्न रही द्वोगी। अतः 
नमंद। और क्रष्णा के मध्यवर्ती भूभाग को दक्षिणपथ कहा 
जा सकता है जिसमे महाराष्ट्र कर्नाटक तथा आन्ध्र प्रदेशों 
को भन्‍्तहिंत किया जाता है। शेष भाग सुदूर दक्षिण को 
सीमा में समाहित हो जाता है । 


“महाराष्ट्र' शब्द का उल्लेख प्रदेश के रूप में न तो 
वेदों मे मिलता है और न रामायण महाभारत में, पर 
इसे पुराणों तथा जेन-बौद्ध ग्रन्थो में अवश्य देखा जा सकता 
है । उसकी सीमा यद्यपि परिवर्तित होती रही है फिर भी 
विदर्भ, अपरान्त (कोंकण, विशेषत: उत्तरभाग) भोर 
दण्डका रण्य ये तीन भाग माने जाते हैं। वर्तमान महा राष्ट्र 
मे दण्डका रण्य को छोड़कर शेष दो भाग सम्मिलित हैं ॥ 
चालुक्य सम्राट सत्याश्रय पुलकेशी द्वितीय महाराष्ट्र का 
साववभौभिक राजा था ।' नानाघधाट, भाजे, कारलें, कन्हेरी 
आदि शिलालेखो में महाराष्ट्रियन पुरुषों के लिए महारठि 
थौर स्त्रियों के लिए मह्दारठिनी शब्दों का प्रयोग हुआ है। 
इससे महाराष्ट्र का अस्तित्व प्रमाणित होता है । प्रादेशिक 
विस्तार की दुष्टि से तो इसे महाराष्ट्र कहना स्वाभाविक 
है पर उसे मह्ांर अथवा नाग जाति से संबद्ध करने की 
भी प्रबल सम्भावता बन जाती है। 

महाराष्ट्र में जनधमं कदाचित प्रारम्भिक काल से ही 
रद्दा है । कहा जाता है, इतिहात9 के उदयकाल में भारत 


() डॉ० भागचन्त्र भास्कर डी. लिट. 


में मनुष्य जाति के त्तीन समुदायों मे से एक समुदाय दक्षिण 
ओऔर पूँवे के अधिकांश पर्वतीय श्रदेशों मे सीमित था जो 
कला कौशल और भौद्यं,गिक क्षेत्र मे विशेष प्रगतिशील 
था। नाग, यक्ष, वानर आदि अनेक समुदायो-कुलो मे 
विभाजित यह समुदाय कालान्तर मे विद्याधघर के नाम से 
विश्वुत हुआ। इसी को द्रविड़ भी कहा जाने लगा | आदि 
पुरुष तीर्थंकर ऋषभदेव के एक पुत्र का नाम भी द्रविड़ 
था । सम्भव है' विद्याधर जाति से धनिष्ठ जाति सम्बन्ध 
स्थापित कर वे विद्याधरो के साथ ही बस गये द्वो और 
उन्ही के नाम से उस भाग को द्रविड़ कहा नाने लगा हो ॥ 
जेन साहित्य मे विद्याधर सस्कृति के बहुत उल्लेख मिलते 
हैं । महावश के अनुसार भी श्रीलका मे बोद्धधर्म के प्रवेश 
के पूर्व यक्ष संस्कृति का अस्तित्व था। वृहत्कथा मे विद्या 
धर और ज॑न संस्कृति क। सुन्दर वर्णन मिलता है । महा- 
राष्ट्र में शातवाहन कालीन भाजें गुफा मे एक भित्ति चित्र 
मिला है जिसे विद्याधर से सम्बद्ध माना गया है !* 


३१२ ६ई० में उज्जनी को उपराजधानी बनाकर'* 
चन्द्रगुप्त मौयं ने दक्षिणापथ की विजययात्रा सौराष्ट्र से 
प्रारम्भ को जहाँ उसने जूनागढ़ मे सुदर्शन झील का 
निर्माण किया । गिरिनार पवं॑त पर तीर्थंकर नेमिनाथ की 
बन्दना की और मुनियों के आवास के लिए एक चन्द्रगुफा 
बनावाई । वहाँ से उसने महाराष्ट्र, तम्रिल भौर कर्नाटक 
प्रदेश पर आधिपत्य किया ओर उज्जेनी वापिस भा गया ।* 
यही कुछ समय बाद आचार्य शधद्गत्ाहु भी ससघ पहुंचे और 
अपने निमित्तज्ञान से बारह वर्षीय दुर्भिक्ष की आशंका 
जानकर उन्होंने दक्षिण की ओर जाने का निश्चय किया । 
चन्द्रगुप्त भद्बबाहु की परम्परा का अनुयायी था। दुषभिक्ष 
की बात जानकर चन्द्रगुप्त ने २६८ ई० (० में भद्रबाहु से 
जैनेन्द्री दीक्षा ग्रहण कर ली और विशाखाचार्य नाम से 
अभिहित हुआ । सारा संघ महाराष्ट्र मार्ग से श्रवणवेल- 


अहाराष्ड्र में लनधर्म &्‌ 


भोल पहुंच गया जहां भद्गबाहु ने कटवप्र पर्वत पर सललेखना 
ग्रहण की और संघ के नेतृत्व का भार चन्द्रगुप्त (विशाखा- 
चाय) पर छोड़ दिया । चद्वगुप्त ने दक्षिणवर्ती सारे देशों 
में जैनाध्र्म का प्रचार किया और श्रन्त में श्रवणवेलगोल में 
ही सल्लेखना पूर्वेक मरण किया ।" 

इस घटना के पुरातात्विक प्रमाण अवश्य उपलब्ध 
नहीं होते पर साहित्यिक प्रमाणो की भी उपेक्षा नहीं की 
जा सकती । कर्णाटक और तमिल क्षेत्र में लगभग उसी 
काल में जेनधर्म का अस्तित्व मिलता है इसलिए इस 
समूची घटना को ऐतिहासिक माना जाना चाहिए। श्री 
लंका में भी इसी काल में जैनधमं के श्रस्तित्व का प्रमाण 
मिलता है। पाण्डुकाभपव राजा (३३७--३०७ ई० १०) 
ने अनुराधापुर में जोतिय निग्रेन्यों के लिए एक चैत्य 
बनवाया । इसका उल्लेख महावश में आया है । वही गिरि 
नामक निग्रेन्थ भी रहता था ।* 

चन्द्रगुप्त और भद्गबाहु की यह घटना तथा श्रीलका 
मे जैनधर्म का अस्तित्व इस तथ्य का पर्याप्त प्रमाण है कि 
महाराष्ट्र में जैनधर्म ई० पू० द्वितोय-तृतीय शतती में काफी 
लोकप्रिय हो गया था अन्यथा ये दोनों महापुरुष इतने बड़े 
संघ को दक्षिण में एकाएक ले जाने का साहस नही करते । 
पूना के समीपवर्ती ग्राम पाले में एक प्राचोनतम गुहाभि- 
लेख भी मिलता है जिसका प्रारम्भ नभो अरहतानम्‌' से 
होता है । पूरा अभिलेख इस प्रकार है-- 

(१) नमो अरहंतानं कानुन (.) 

(२) द भदत इंदरखितेन लेन 

(३) फारापित (.) पोढि च साहाकाहि 

(४) सह । 

ऐसा मंगलाचरण मथुरा के आयागपट्ठ, जेन मूतिलेख 
व उदयगिरि के अभिलेख में भी मिलता है । इनका समय 
ई० प्रथम है । इसमें इन्द्ररक्षित का भी नाम है । 

विदर्भ महाराष्ट्र का प्राचीनतम ओर प्रमुखतम भाग 
रहा है । वृहदारण्यकोपसियद्‌ में वेदर्भी कौण्डिल्य ऋषि 
का नाम भाता है। रामायण (किष्किन्धाकाण्ड) महा- 
भाश्त (वन पर्व ७.३.१) हरिवशपुराण (६०.३२) तथा 
जैन साहित्य (समवायोग, €९.२३२.१; सूयगरडांग चूरि, 
पृ० ८० आदि) में विदर्भ के पर्याप्त उल्लेख माते हैं । 


विमलसूरि के पउमचरियं मे विदर्भ के एक पर्वत रामगिरि 
का सुन्दर वर्णन मिलता ही है।' यह रचना प्रथम शताब्दी 
की होती चाहिए । रामगरिरि निदिचत ही रामटेक (नाग- 
पुर जिले का) है ।* यहा आज भी लगभग ११-१२वीं 
शताब्दी के जैन मन्दिर हैं। तीथैकर शांतिताथ की भव्य 
प्रतिमा यहां विराजमान है। इस काल के कुछ प्राचीन 
शिलालेख भी उपलब्ध है । सम्भवत: इसके पूर्व का पुरा- 
तत्व भूगभ मे छिपा होगा | पउमचरिय मे राम द्वारा 
रामगिरि पर चैत्य निर्माण करने का वर्णन उपलब्ध होता 
ही है । हरिवंशपुराण में भी इसका वर्णन मिलता है । 
कलिंग खारवेल (राज्याभिषेक) १६६ ई० पु०) का 
हाथीयूंफा शिलालेख भी इस सदर्भे में महत्त्वपूर्ण दस्तावेज 
है | उसमें एक स्थान पर कहा गया है कि सातवें वर्ष में 
कलिंग खारवेल की बज्रगृह की रानी को मातृपद मिला-- 
“अनुग्रह-अनेकान्ति सतसहसानि विसजति पारे जन- 
पद [।] सतम च बसं [पसा] सतो वजिरघर''***' 
स मातुपदं [कु] “ म [।] अठमे च बसे महतासेन 
[] गोरधगिरि' ४ ।” 
इसी शिलालेख की चतुर्थ पक्ति में कहा गया है कि 
खारबवेल की सेना कुष्णवेणा (कण्हवेणा) नदी पयंन्‍्त 
पहुंची ।* महाभारत (€.२०) में उल्लिखित कष्णवेणा 
भी शायद यही कृष्णवेणां होगी। डॉ० मिराशी ने इस 
कृष्णवेणा की पहिचान नागपुर की समीपवर्ती कन्हान या 
बेनगंगा नदी से की है। वजिराधर गांव रायबहादुर 
हीरालाल के मत से चांदा जिले का वेरागढ़ होना चाहिए। 
पंक्ति छह में रथिक जौर भोजक का उल्लेख है। इनका 
सम्बन्ध क्रमशः खानदेश (नासिक, अहमदनगर, पुना) एव 
विद्भ से माना जाता है। जैसा वाकाटक नरेश प्रवरसेन 
द्वितीय देः चम्मक दानपट्ट से स्पष्ट है, भोजकट प्रदेश में 
विदर्भ का एलिचपुर जिला सम्मिलित रहा है।" महा- 
राष्ट्र के काफी भाग पर कलिंग का आधिपत्य रहा है, यह 
उपर्युक्त उल्लेखों से असदिग्ध है । 
पुरातात्विक सर्वेक्षण से यह पता चलता है कि महा- 
राष्ट्र के विदर्भ क्षेत्र मे मध्यकाल मे जैनधमम की सुदृढ़ 
स्थिति थी । नागपुर एलिचपुर, चांदा, बर्धा अमरावती, 
वाशिम, भडारा आदि स्थानों पर प्राचीन ज॑न मूर्तिया, 


१० न यर्ष ४२, फि ० हैं 


प्रभिलेख, वास्तुशिल्प आदि पर्याप्त परिमाण मे भूगर्भ से 
उत्खनन में प्राप्त हुए हैं जो इस तथ्य के दिग्दशेक हैं कि 
झ्रभी भी न जाने कितनी जैन सांस्कृतिक संपदा जमीन के 
नीचे छिपी पड़ी है। यहा उत्वनन अभी बहुत शेष है। 
जो भी हुआ है उसके आधार पर यह निश्चित रूप से 
कहा जा सकता है कि जैनधर्म महाराष्ट्र के विद क्षेत्र में 
बहुत फला-फूला है । 

नागपुर का समीपवर्ती ग्राम केलझर लगता है, जैन 
संस्कृति का महत्त्वपूर्ण केन्द्र था। यहां से जेन उपासक 
की एक सुन्दर प्रतिमा मिली है। वृषभदेव आदि की भी 
कुछ मूर्तियां प्राप्त हुई हैं जो लगभग ११वीं शती की 
होनी चाहिए । नागपुर विश्वविद्यालय द्वारा संचालित 
१६६७ के उत्खनन म पवनार (वर्धा जिला) से भो दो 
प्रस्तर जिनमूत्तिया प्राप्त हुई है जिनका समय सातवी- 
आठवी शताब्दी माना जा सकता है। पवनी (वाकाटक) 
राजधानी प्रवरपुर है।" 

भंडारा जिले के पदमपुर गांव मे सप्तफणधा री पाएवे- 
नाथमूर्ति तथा अन्य जिन प्रतिमायें उपलब्ध हुई हैं। जो 
उत्तर-मध्यकाल की प्रतीत होती है | देव-टक (चादा से ६६ 
मोल टूर) मे एक प्राचीनतम अभिलेख मिली है!” । जिसमें 
अहिंसा का उपदेश दिया गया है। रायबहादुर हीरालाल 
ने इसे भ्रशोक के शिलालेखों से मिलान किया है और ई० 
पुृ० तृतीय शताब्दी का ठहराया है।'' लिपि के आधार 
पर वैसे इसे कलिग के साथ भी बैठाया जा सकता है। 
कलिंग वा सम्बन्ध विदर्श से रहा भी है। जनरल कनिघरम 
मोर प्रयागदत्त शुक्ल के उललेखो से भी पता चलता है कि 
चादा जिले में जेन मन्दिर और मूत्तिया प्राचीन काल में 
विद्यमान थी । 

बुलढाना जिले के सातगाव में उपलब्ध जन मूर्तियां 
वहां की प्रानीनता की कथा बताती है।' मेहकर और 
रोहिणखड भी इसो तरह एक अच्छे जैनकेन्द्र रहे होगे ।** 

कारजा (अमरावती) भी मध्यकाल का एक अच्छा 
जेन केन्द्र था। यहा का समृद्ध ग्रन्थ भंडार इसका साक्षी 
है । अपभ्र श्ञ महाकवि पुष्पदत का सभ्बन्ध इस गांव से 
था | उनके अनेक ग्रन्थ यहां के भंडार मे उपलब्ध हुए है। 
यह स्थान बलात्कार यण का केंद्र होना चाहिए । बसे 


अनेकाम्त 


मलबेड़ मूअ केन्द्र था जहां से उसकी दो शाखायें स्थापित 
हुईं--कारजा और लातूर । इस गण के साथ सरस्वत्ती- 
गच्छ का विशेष सम्बन्ध रहा है। समीपवर्ती झ्रकोला 
जिले के खिनखिनी प्राम में सरस्त्रती की एक प्रतिमा उप- 
लब्ध हुई है जिसके शिरोभाग मे जेनमूरति विद्यमान है | 
कारजा मे भी सरस्वती मृति है। यहां का काष्ठ शिल्प 
भी उल्लेखनोय है । 


अकोला जिले के शिरपुर स्थित अंतरिक्ष पाश्वेनाथ 
का जैन मन्दिर उत्तर मध्यकाल के वास्तुशिल्प का अच्छा 
नमूना है । यहा प्राप्त एक संस्कृत शिलालेख के अनुसार 
इसका निर्माण स० १३३४ (ई० सन्‌ १४१२) मे हुआ 
था । इसी जिले के खिनखिनी गांव के कुएँ से अनेक जन 
प्रतिमायें प्राप्त हुई है--जिनके लेखों के आधार पर वे 
लगभग नवी शती की सिद्ध होती है। ऋषभनाथ भऔर 
पाश्वनाथ की सरस्वती सहित सपरिवार भूर्ति विशेष 
उल्लेखनीय है। इनको यक्ष मूर्तियां भपेक्षाकृत अधिक 
अलकृत है। प्राचीन तोरथमाला में इसे एलचपुर के अन्तर्गत 
दिगम्बर सम्प्रदाय का गढ़ बताया गया है । अकोला के 
पास ही पातर गाव से प्राप्त एक भौर जन लेख सन्‌ 
११८८ का मिला है जो वर्तमान में नागपुर सम्रहालय में 
सुरक्षित है । 

अमरावती जिले मे ही एक कुडिनपुर गांव है जिसका 
अधिपति महाभारत का भीम माना गया हू ।' कालिदास 
ने इन्दुमती को विदर्भराज भोज की बहिन ओर विदर्भराज 
को कुण्डनेश कहा है ।” हरिषेण के वृहत्कथाकोष के अनु- 
सार यह गांव प्राचीनकाल में जेनधर्म का महत्त्वपूर्ण केन्द्र 
होना चाहिए ॥ डा० दीक्षित द्वारा किये गये उत्खनन 
कार्य से भी यह तथ्य सामने आता है | 


अचलपुर भी मध्यकाल मे जन संस्कृति का प्रस्यात 
केन्द्र रहा है। धनपाल ने अपनी “ध्रम्म परिक्‍्खा” यही 
पुरी की थी | हेमचन्द्र सूरि ने भी अचलपुर का उल्लेख 
करते हुए यह सकेत किया है कि यहा के निवासियों के 
उच्चारण में च और ल का व्यत्यय हो जाता है। आचाये 
जयचन्द्रसूरि (न॒वी शतती) ने अपनी घधर्मोगदेशमाला में 
अचलपुर के अरिकेशरी नामक दिग्रम्बर जैन नरेश का 
उल्लेख किया है--“अयलपुरे दिगम्बर भत्तो अरिकेसरी 


कहाराष्दु में जंनधर्म ११ 


राजा ।” यहां सप्तम शती का एक ताम्नपत्र भी प्राप्त 
हुआ है । अचलपुर के पास ही लगभग ८ मील दूर मुक्ता- 
गिरि नामक जैन सिद्धक्षेत्र है। यद्यपि यह वर्तमान में 
वेतुल (म० प्र०) जिले के अन्तगंत आता है पर यह मूलतः 
अचलपुर का ही भाग होना चाहिए। यह जैन ग्रन्यों मे 
मेंढागिरि (मेघागिरि) आदि नामों से जाना जाता है । 
जज भी यहां लगभग पचास जैन मन्दिर एक रम्य पहाड़ी 
पर अवस्थित हैं । 

ये विदर्भ के प्रमुख जैन नगर हैं, जिनके उल्लेख जैन 
ग्रन्थों में बहुधा उपलब्ध होते है । पुरातात्विक प्रमाणों से 
भी यह सिद्ध हो चुका है । इनके अतिरिक्त कुट्टी गोदिया 
आदि अनेक ऐसे भाग है जहाँ जैन पुरातत्त्व के प्रमाण 
उपलब्ध हो सकते है । भद्गावती (चादा जिला) ऐसा ही 
नगर है जहां तीनो संस्कृतियों के पुरातात्विक प्रमाण उप- 
लब्ध होते हैं । यहा चीनी यात्री युवानच्वांग ६३६ ई० मे 
पहुंचा था । उस समय भद्रावती का राजा सोमवशी सूर्य 
घोष था जिसने अनेक गुहामन्दिरों का निर्माण कराया । 
प्राचीन वैदिक वास्तुशिल्प के भी उदाहरण मिलते हैं । 
सरोवर के किनारे जैन मन्दिर भी हैं जिसके आसपास जैन 
पुरावशेष प्राप्त हुए है । 

चांदवड़ या चद्रवट नगर का नाम भी उल्लेखनीय है, 
जिसकी नीव यादववशी राजा दीघंपन्‍नार ने डाली थी । 
यहां ८०१ ई० से १०७३ ई० तक याददवों का राज्प्र रहा। 
इसी की समीपवर्ती चार हजार फुट ऊँची पहाड़ी पर 
रेणुका देवी का मन्दिर है जो वस्तुतः जैन गुहा मन्दिर 
होना चाहिए, क्योकि उसकी दीवार में तीन तीर्थंक रो की 
मूर्तियां उत्कीर्ण है। जेन साहित्य मे चांदवड का प्राचीन 
नाम चन्द्रादित्यपुरी मिलता है। 

विदर्भ के समान अपरान्त ओर दक्षिणी भाग में भी 
जैन धर्म काफी लोकप्रिय रहा है। औरंगाबाद से १४ 
मील दूर चरणाद्रि शैल गुफा मन्दिरों के लिए विख्यात 
एलौरा ग्राम है जिसे इतिहास मे एल्डर इल्वलपुर अथवा 
एलागिरि के नाम से जाना जाता है| यहां जैन बौद्ध और 
वैदिक तीनों संस्कृतियों का वास्तुशिल्प दिखाई देता है । 
इस गांव की स्थापना इलिचपुर के राजा यदु ने आठवी 
शती में की थी । एलाचार्य कुन्दकुन्द से यदि इसे सम्बद्ध 


माना जाये तो एलौरा का काल लगभग प्रथम शी धिद्ध 
हो जाता है। पर इस बीच का कोई इतिहास उपलब्ध 
नही होता । राष्ट्रकूट वश ज॑नधर्म का सरक्षक रहा है । 
महाराष्ट्र के कुछ भाग पर भी उनका अधिकार था । 
उनकी एक शाखा लातूर में स्थापित हुई जो ६२४५ ई० 
में एलिचपुर (अचलपुर) मे स्थानातरित हो गई । इसका 
प्रथम ज्ञात शासक दन्तवरमन्‌ वातायी चालुक्यों का करद 
सामंत था। उसके उत्तराधिकारियो में दन्तिदुर्ग ने ७४२ 
में एलोरा पर अधिकार किया और उसे अपनी राजधानी 
बनाया । धर्मोपदेशमाला (८५८ ई०) से भी ज्ञात होता है 
कि समयज्ञ नामक एक जैन मुनि भगुकच्छ से चलकर 
एलोरा के दिगम्बर जैन मन्दिर में रुके । यही से दन्तिदुर्गं 
ने नासिक को अपने अधिकार में किया, वातापी चालुक्य 
का अंत किया और कोशल, मालवा आदि देशो के राजाओं 
को भी पराजित किया । उसने बिन्नकूटपुर के श्रीवल्लभ 
राहप्पदेव को भी हराया, जिसका भाई वीरप्पदेव वीरसेन 
नाम से पचस्तूपान्वयी मुनि के रूप में प्रसिद्ध हुए। वे 
राष्ट्रकूट राजधानी के ही समीपवर्ती वाटनगर मे आ बसे 
और वही के चन्द्रप्रमु जैन मन्दिर तथा चामरलेण के 
गुहामन्दिरों मे अपना विद्याकेन्द्र स्थापित किया । राष्ट्र- 
कूट नरेश ध्रूव के शासनकाल मे हो उन्होंने जयधवला 
अहाधवला जैसे महाग्रन्थो की रचना की । 


एलोरा की अन्तिम गुफा केलाश जैन गुफा है जो 
चरणादिि पर्वत के उत्तरो भाग में है। उसके दो भाग 
उत्खनन से प्रकाश मे आए है--इन्द्रसभा ओर जगन्‍नाथ- 
सभा । इन्द्रसभा बारह खभों पर खड़ा दो भांजल का एक 
मन्दिर है जिसे २०० फीट नीचे पर्वत काटकर बनाया 
गया है। इसमे दाईं ओर एक सुन्दर हाथी बना है। 
बरामदे मे हाथी सहित इन्द्र की मूर्ति है जो वास्तुशिल्प 
का बेजोड़ नमूना है । कला की दुष्टि से इन्द्रमभा सर्वोत्तम 
भाग है । जगननाथसभा इन्द्रसभा से छोटा भाग है जिसमे 
महावीर की मूर्ति विराजमान है । ऊपर के भाग में सोलह 
फुट की पाश्वेनाथ प्रतिमा है। इस गुफा मे प्राप्त शिला- 
लेखों के आधार पर इसका समय आठ से तेरहवी शत्ती 
तक ठहराया जा सकता है। €वी-१०वी शताब्दी के कुछ 
लेखों मे यहां नागनाद, दीपनाद आचार्थों तथा उनके शिष्यों 


३२, बर्थ ४२, कि० १ 


के नाम उल्लिखित हैं । यहां का एक प्रन्य लेख राष्ट्रकूट 
राज्यकाल के बाद का १३वीं शती का है जिसमे गुहा- 
मन्दिर निर्माता चक्रेश्वर की बड़ी प्रशंसा की गई है । 


एलोरा पहाड़ी का सम्बन्ध चारणो से रहा होगा । 
दक्षिण मे एक तिरुच्नतुमल नाम की एक भ्ौौर पहाड़ी है 
जिसका भी सम्बन्ध चाररो से जोड़ा गया है। ये चारण 
कौन होंगे ? यह प्रश्वत अभी भी समाधान की अपेक्षा रखता 
है । लगता है, दक्षिण प्रदेश विद्याधरों का स्थान रहा है 
इसलिए उनको ही चारण कहा गया है। उन्ही विद्याधघरों 





अनेकाम्त 


के विविधरूप यक्ष-यक्षी, चौमुखी देवियां, गजलक्ष्मी, 
अम्बिका आदि के रूप मे उकेरी गयी हैं जो काफी परिमाण 
में यहां मिलते हैं । 


दन्तिदुर्गं के बाद उसका चाचा कृष्ण प्रथम अकाल 
वर्ष शुभतुंग सिहासन पर बैठा जिसने दक्षिणी कोकण में 
शिलाहार सामंतो को. नियुक्त किया । उसी ने पर्वत काट 
कर ७६६ ई० में यह कलाश मन्दिर बनबाया। राष्ट्रकूट 
नरेश ध्रूव की पत्नी चांलुक्य राजकुमारी शीलभद्धारिका 
जेनधर्मावलम्बी और उच्चकोटि की कवयित्री थी । 
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गिरिनगर को चन्द्रगुफा में हीनाक्षरी और घनाक्षरों का 
क्या रहस्य था ? 


बट्खण्डागन् भ्रंथों और उनकी धवला टीका ग्रन्थों का 
प्रकाश प्राय: पचास वर्षों पूर्व फैलना ब्रारम्भ हुआ । उनकी 
अवतरण कथा पढ़ी और सुनी गई किन्तु एक सारभूत 
रहस्य हीनाक्षरी और घनाक्षरी पर विचार विमर्श का 
अवसर नहीं श्रा सका । भगवान्‌ महावीर की दिव्यध्वनि को 
उनके प्रथम शिष्य गोतम गणधघर द्वारा युंथा गया, द्वादशांग 
वाणी का यह रूप आचाये परम्परा से क्रमशः हीन होता 
हुआ धरसेन भाचायें तक आया । उन्होंने महाकर्म प्रकृति- 
प्राभृत पुष्पदन्त ओर भूपतबलि आचार्थयों को किस प्रकार 
पढ़ाया इसका एक कथानक है ।' उसकी पृष्ठभूमि में यह 
भी तथ्य है कि षटखण्डागम ग्रन्थों पर आचार्य कुन्दकु द, 
समन्तभद्र, शागकुन्द, तुम्बुलूर एवं बष्पदेव ने जो टीकायें 
लिखी थीं वे अब अनुपलब्ध हैं। 

आचार्यों को पवित्र परम्परा में भगवान्‌ महावीर के 
६१४ वर्ष पश्चात्‌ आचार्य भाघनन्दि के शिष्य आचार्य 
धरसेन पट्टासीन हुए थे । इन दोनों के कथानक प्रसिद्ध है । 
आचार्य धरसेन श्रुत के प्रति अत्यन्त विनयशील, निष्ठा- 
वान थे तथा वे अग्ग परम्परा के अन्तिम ज्ञाता माने 
गये । बे बडे कुशल निमित्त ज्ञानी और प्रभावशाली मत्र- 
ज्ञाता आाचाये थे | आचायंपद ग्रहण करने के चोदह वर्ष पूर्व 
ही उन्होंने “योनि प्राभुत” नामक मत्र शास्त्र सबन्धी एक 
अत्यन्त महत्वपूर्ण ग्रंथ की रचना कर ली थी। कहा जाता 
है कि उन्हें मत्र शास्त्र का यह ज्ञान कृष्माण्डिनी महादेती 
से प्राप्त हुआ था | यह ग्रथ ८५०५ श्लोक प्रमाण प्राकृत 
गाधाओं में अब अनुपलब्ध है पर इसका उल्लेख घवला में 
प्राप्य है ।" 

आचाय॑ भ्रहंद्बलि के प्रमुख शिष्य माधनन्दि बहुत 
महान्‌ श्रुतज्ञ थे । जंबू दीप पण्णत्ति के कर्ता आचायें प्च- 
नन्दि ने उन्हें रागद्वेंष एवं मोह से रहित, श्रुतसागर के 
पारगरामी, मतिप्रगल्भ, तप और सयम से सम्पत्त तथा 


(] प्रोफेसर लक्ष्मीचन्द्र जैन 


विख्यात कहा है। आचाये धरसेन इन्हीं के शिष्य थे । 
पट्टावलियों में आचार्य माधन्दि के पश्चात आचारये जिनचंद्र 
ओर उनके शिष्य के रूप मे श्राचायं पद्मनन्दि कुन्दकुन्द 
का उल्लेख किया जाता है। श्री घरसेनाचार्य अत्यंत 
विद्यानुरागी थे, जिनवाणी की सेवामे उनका अधपित जीवन 
अंत तक एकाकी रहा । वे अन्य व्यामोहों से दूर रह 
जिनवाणी की अवशिष्ट धरोहर को हृदय में संजोये रहे 
ओर अंतिम दिनों उक्त आगम ज्ञान को लिपिबद्ध कराकर 
सुरक्षित करा लेने मे समर्थ सिद्ध हुये। उन्होंने सुदूर 
गिरनार की गुफाओ को अपनी साधना स्थली बनाया था 
गौर अवशेष जिनागम की संपूर्ण सुरक्षा का ध्येय उन्होने 
बना लिया था । स्वाभाविक है कि उनकी यह प्रवृत्ति देख 
आधघार्य माधघनन्दि के इतर शिष्य आचाये जिनचन्द्र ने 
पट्टासीन होकर अपने शिष्य कुन्दकुन्दाचाय द्वारा अपनी 
सघनायक परम्परा को निरंतर अनवरत रखने का उपक्रम 
किया होगा । 
गिरि नगर की प्रकांशवान चंद्र गुफा-- 

अल्य आयु से रह जाने पर आचाये धरसेन ने कुशल 
निमित्त ज्ञान बल से अपना सुझाव महिमा नगरी में हो 
रहे दिगम्बर साधुओ के विशाल सम्मेलन का प्रेषित किया 
होगा । संभवतः प्रत्येक पाचवे वर्ष 'युग प्रतिक्रमण” के 
रूप में होने वाला यह सम्मेलन उस वर्ष महिमा नगरी में 
अपने उस सन्देश को प्रोज्ज्वलित न कर हीनाक्षरी और 
घनाक्षरी विद्याओं द्वारा उक्त अवशिष्ट आग्रमाश को 
सुरक्षित रखने के अभिप्राय को समझ गया होगा । उन्होंने 
आचाय॑ श्री घरसेन के संदेश को पुर। सम्मान दिया, उन्हें 
भक्षित पूर्वक स्मरण किया, उनके आलेख को गुरु आज्ञा के 
समान स्वीकार किया | तदनुसार उक्त मुनि समुदाय ने 
भ्रपने मध्य अत्यन्त शील श, कु० जाति से शुद्ध, सकल 
कलाओ मे पारंगत, क्षमतावान, धैयेवान, विनम्र, अठल 
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श्रद्यायुक्त दो विद्वान साधुओं को इस महानृतम काये के 
लिए निर्वाचित किया । दो मुनि और दो विद्याये इस कार्य 
को सम्पन्त करने में लगी होंगी । 

जब ये मुनि युगल, पुष्पदंत और भूतबलि जो इस नाम 
से बाद में प्रसिद्ध हुमे, अविलम्ब गिरनार को चद्र गुफा 
को ओर प्रस्थित हुए है। उधर पहुंचने को हुए तब उसी 
पूर्व रात्रि मे आचारय घरणे ने स्वप्न देखे स्वप्न मे भी दो 
घवल एवं विनम्र बैल आकर उनके चरणों में प्रणाम कर 
रहे थे । स्वप्न देखते ही आचाये श्री की निद्रा भंग हुई 
और “जयउ सुददेवता'--''श्रुत देवता जयवन्त हो”' कहते 
हुए उठे । उसी दिन ही उक्त दोनो साधु आचाय॑ श्रो घर- 
सेन के पास पहुंचे । अति हर्षित हो उनकी चरण-वन्दना- 
दिक कृति कर्म कर उन्होने दो दिन का विश्राम किया । 
तीसरे दिन उन्होंने अपना प्रयोजन आचाययंश्री के सम्मुख 
प्रस्तुत किया | आचाये श्री भी उनके वचन सुनकर प्रसन्न 
हुए और “तुम्हारा कल्याण हो” ऐसा आशीर्वाद दिया। 

भाचाये श्री के मत में घखिचार आया होगा कि पहिले 
इन दोनो नवागत साधुओ की परीक्षा करनी चाहिए कि वे 
श्रुत ग्रहण और धारण करने आदि के योग्य भी है या नही 
क्योंकि स्वच्छन्द-विहारी व्यक्तियों को विद्या पढाना ससार 
ओर भय को बढ़ाने वाला होता है। यह विचार कर 
उन्होने उनकी परीक्षा लेते का विचार किया। तदनुसार 
झ्ाचार्य श्री धरसेन ते <कक्‍त दोनो साधुओं को दो मन्र 
विद्यायें साधत करने के लिये दी । उसमे से एक मन्त्र 
विद्या हीन अक्षर वाली थी और दूसरी अधिक अक्षर 
वाली । दोनों को एक-एक मन्त्र विद्या देकर उन्होंने कहा 
कि इन्हें तुम लोग षष्ठोपवास (दो दिन के उपवास) से 
सिद्ध करो ।* दोनों साधु गुरु से मन्त्र विद्या लेकर भगवान्‌ 
नेमिनाथ के निर्वाण होने वाले शिला पर बैठकर मन्त्र 
साधते लगे । मन्त्र साधना करते हुए ज्ब उनको वे विद्याएं 
सिद्ध हुयी, तो उन्होने विद्या की अधिष्ठात्री देवताओं को 
देखा कि एकदेवी के दांत बाहिर निकले हुए हैं और दूसरी 
कानी है |" 

देवियों के ऐसे विकृत अग देखकर उन दोनो साधुओं 
ने विचार किया कि देवताओं के तो विकृत अग होते नही 
हैं । अत: अदृश्य ही मंत्र मे कही कुछ बशुद्धि होना चाहिए। 
हस प्रकार उन दोनों ने विचार कर मत्र सबन्धी व्याकरण 


झनेकान्स 


(वि+-आकरण) शास्त्र मे कुशल उन्होने अपने अपने मंत्रों 
को शुद्ध किया और जिसके मंत्र मे अधिक अक्षर थे उसे 
निकाल कर ; तथा जिसके मत्र में अक्षर कम थे। उसे 


मिलाकर उन्होने पुन: अपने-अपने मंत्रों को सिद्ध करना 
प्रारम्भ किया । 


तब दोनों विद्या-देवियाँ अपने स्वाभाविक सुन्दर रूप 
मे प्रकट हुई | वे बोली, “स्वामित आज्ञा दीजिये, हम क्‍या 
करे। तब इन दोनो साधुओं ने कहा, आय लोगों से हमे 
कोई ऐहिक या पारलौकिक प्रयोजन नहों है । हमने तो 
गुरु की आज्ञा से यह मत्र साधना की है ! यह सुनकर वे 
देवियाँ अपन स्थान को चली गयी। मत्र साधना से प्रसन्‍न 
होकर वे आ. धरसेन के पास पहुचे ओर उनकी पाद बन्दना 
करके विद्या-सिद्धि सम्बन्धी समस्त वृत्तांत निवेदन किया । 
आचार धरसेन अपने अभिप्राय की सिद्धि और समागत 
साधुओकी योग्यता देखकर बहुत प्रसन्‍न हुए, 'बहुत भच्छा' 
कहकर उन्होने शुभतिथि, शुभनक्षत्र और शुभ वार में प्रथ 
का पढ़ाता प्रारम्भ किया । इस प्रकार क्रम से व्याख्यान 
करते हुए भा. धरसेन ने भ्राषाढ़ शुक्ला एकादशी के पूर्वात्न 
काल मे ग्रथ समाप्त किया । विनय पूर्वक इन दोनों साधुओ 
ने गुरु से ग्रथ का अध्ययन सम्पन्न किया है, यह जानकर 
भृतजातिके व्यन्तर देवों ने उन दोनो मे से एक की पुष्पा- 
वली से शख तूय आदि वाद्यों को बजाते हुये पूजा की । 
उसे देखकर घरसेनाचार्य ने उनका नाम “भूतबलि” रखा । 
तथा दूसरे साधुक्ी अस्त-व्यस्त स्थित दंत पंक्ति को उखाड़ 
कर समीकृत करके उनकी भी भूतों ने बड़ समारोह से 
पूजा की। यह देखकर धरसेनाचायें ने उनका नाम 
धुष्पदन्त' रखा । 

अब हम उपयुक्त कथानक को वैज्ञानिक परिदृष्टि 
से विश्लेषण करना चाह सकते हैं । द्वादशांग श्रुत के १२वें 
दृष्टिवाद अग के पाच भेद है, उनमें चौथे भेद पूर्बंगत के 
चोदह भेद है । उन भेदो मे से दूसरा भेद अग्रणी पूर्व है 
जिसमें १४ वस्तुये हैं जिनमें पाचवी वस्तु चयनलब्धि के 
“७ प्राभुत हैं। उनमें से चौथे कर्म प्रकृति प्राभूत के २४ 
अनुयोगद्वार है जिनमें से पहले श्र दूसरे अनुयोग द्वार से 
प्रस्तुत घट्खण्डागम का चोथा वेदता खड निकला है। 
बधन नामक छठे अनुयोग द्वार से चार भेंदों में से प्रथम 


गिरितगर को चलगफा में हीनाक्ष री श्ौर घनाक्षरी का क्या रहस्य था ? १५ 


भेद बंध से, तथा तीसरे, चोथे और पांचवें अनुयोगद्वार 
से पांचवां वर्गंणाखंड निकला है। बन्धन अनुयोगद्वार के 
तीसरे बन्धक भेद से दूसरा खंड खुहाबंध निकला है। 
इसी अनुपोगद्वार के बंध विधायक नामक चौथे भेद से 
महाबध नाम का छठा खण्ड निकला है। इसी प्रकार 
बन्धन नाम छठे अनुयोगद्वार के बंध विधान नामक चोथे 
भेद से बन्ध स्वामित्व विचय नामका तीसरा खड ओर 
जीवस्थान नामक प्रथमखंड के अनेक अनुयोगद्वा र निकले है। 

अत्त: महाकमसंप्रकृति प्राभुत के चोबीस अनुयोग द्वारो 
में से भिन्‍त-भिन्‍न अनुयोग द्वार एबं उनके अनन्तर अधि- 
कारों से षट्खण्डागम के विभिन्‍न अगों की उत्पत्ति हुई 
हैं । इसका नाथ खण्ड आगम पड़ा जिसमे छः खड क्रमशः 
जीव स्थान, खुद्दाब्ध, बंध स्वामित्व विचय, वेदना, वर्गणा 
और महाबंध है । 
हीनाक्षरोी और घनाक्षरी का रहस्य-- 

यह सर्वे विशाल रचना, उसकी विभिन्‍न्त टीकाये और 
उनके सार ग्रन्थों को टीकायें क्‍या इंगित करती है। 
इस तथ्य पर विचार करना आवश्यक है। केशववर्णीकृत 
“गोम्मटसार की कर्णाटक वृत्ति' पर विशेष ध्यान देना 


है | उसके पूर्व संत कम्म पंजिया तिलोयपण्णत्ती, घवला- 
टीका आदि पर भी विशेष अध्ययन आवश्यक है । 


यदि यह मानकर हम चलें कि हीनाक्षरी और घना- 
क्षरी मत्र विद्याय मात्र हीनाक्षरी एव घनाक्षरी ऐसी दो 
विद्या थी” जिनका उपयोग उन्हें आगम अश को अवब- 
तरित करने में करना था तो क्या प्रयोजन निकलता है? 
हीनाक्षरी का अर्थ हीन अक्षर वाली और घनाक्षरी का 
अर्थ घन या अधिक अक्षर वाली निकाला जाता है। यदि 
हीन अक्षर वाली कोई विद्या है तो उसका कया उद्गम 
होगा और क्या प्रयोजन हो सकता है, तथा उसका क्‍या 
रूप हो सकता है ? यह प्रश्न सहज ही उठता है। क्‍या 
षट्खंडागम की रचना में ऐसा कोई प्रयोग दिखाई देता है ? 
महाबध मे ग्रवश्य ही अनेक स्थानों पर अधूरे वाक्यांशों 
के आगे शून्य दिखाई देता है। तिलोयपण्णत्ती मे कई 
स्थानों पर हीन अक्षर युक्त प्रयोजन इस रूप में दिखाई 
देता है कि स्थान-स्थान पर अंकगणितीय एवं बीज तथा 
रेखा गणितीय प्ररूपण साथ साथ चलता है। ऐसा थोड़ा 
बहुत प्ररूपण संतकम्म पड्जिया तथा घवल टोका में देखने 


को मिलता है। अंत में यह केशववर्णी की “गोम्मठसार की 
कर्णाट+ वृत्ति” तथा मुनि नेमिचंद्र की गोम्मटसार की 
सस्कृत टीका एवं पडिन टोडरमल की गोम्मटसार एवं 
लब्धिसार की मम्थकून्नान चद्रिका टीका के अर्थ सदृष्टि 
अधिकारों मे दिखाई देता है | यहां बीजो ग्रादि के भध्य 
अथवा परिकर्माष्टक करण (गरित) के नियमों से गुंथी 
भाष। है | सूत्रबद्ध प्ररूपण मे व्याकरण के नियमों से गुंथी 
भाषा है जो घनाक्षरी कहलाई जा सकती है । 

यदि इन द्वीनाक्ष री का दूसरा अर्थ निकालें तो यह हो 
सकता है, अक्षरों के हीन अर्थ वाली” । यह भी ऐसी 
भाषा हो सकती है जिसमे अक्षरों से जो शब्द बनाये जाते 
हों उनका अर्थ बोध थोड़ा होता हो । इस प्रकार घनाक्षरी 
का दूसरा अर्थ निकालें तो यह हो सकता है, “अक्षरों के 
घन अर्थ वाली” । यह भी एक ऐसी भाषा हो सकती है 
जिसमे अक्षरों से जो भी वस्तु इगित या अभिप्रेत होती 
हो उनक्रा अर्थ वोध घन या अधिक या गभीर होता हो । 
ऐसी दशा में प्रथम भाषा व्याकरण के नियम से बधी हूं।गी 
और दूसरी भाषाकरण या परिकरमम के नियम से बधी होगी। 

इस प्रकार स्पष्ट है कि ये दो प्ररूपण --व्याक रणीय 
तथा करणीय, दो विद्याओं के रूप मे दिगम्बर जैन आगम 
में हमें उन टोकाओ में दिखाई देते है जो उपलब्ध है। 
एक व्याकरण विज्ञान की भाषा है तो दूसरी करण (गणित) 
या परिकर्म विज्ञान की भाषा है। कथानक में दो विशद्याओं 
की सिद्धि को एक दंवी रूप दिया गया है किन्तु उनका 
कोई प्रयोजन होने की बात नहीं कही गई है । यह भी 
स्पष्ट है कि जो भी उक्त आगम को निबद्ध सूत्रों में, श्लोक 
आवि में करना, उसे इन विद्याओ मे पारगत होना चाहिए 
था। कारण कि इस महाकम प्रकृति प्रामृत विज्ञान में वही 
दस माना जा सकता था जिधे न केवल व्याकरण का ज्ञान 
हो वरन्‌ साथ ही करण या परिकर्म (गणित) का ज्ञान हो । 

इसमें कोई सन्देह नहीं कि व्याकरणकी ओर ध्यान न 
देने वाला सही अर्थ उस प्रथम भाषा का नहीं निकाल 
सकता है, तथा करण की ओर ध्यान न देने वाले सही अर्थ 
उस द्वितीय भाषा का नहीं निकाल सकता है। इस प्रकार 
किसी एक के प्रति भी असावधघान, यथार्थ अर्थ तक नही 
पहुँच सकता है। वह अशुद्धियो के झमेले मे पड़ सकता है। 
सूत्र निबद्ध करना तो बहुत दूर की बात है । 


१६) बर्द ४२; कि० ६ 


इस प्रकार प्रश्न उठता है कि क्‍या उक्त दोनों बिद्वान्‌ 
मुत्रियों ने अपने को इन हीनाक्षरी एवं घनाक्षरी विद्याओं 
में पारंगत न घनाया होगा ? फिर अपने को इनमे पारगत 
बनाकर क्या षट्खंडागम के दो रूप प्ररूपित न किये 
होंगे ? एक रूप तो हमारे सामने व्याकरणी है जो प्राकृत 
भाषा का है। यह पढ़ने और समझने में सरल है। किन्तु 
इसके यदि दूसरे रूप की बात आती है तो उसे हम केशव- 
वर्णी की कर्णाठक ब॒त्ति में एक विशाल अप्रतिम अद्भुत 
करणीय या परिकर्माष्टक (गणितीय) रूप में देखते हैं । 
दोनों रूप क्यो आवश्यक प्रतीत हुए यह भी एक प्रश्त है। 
ऐसे दोनो रूपो मे क्‍या आचायें पुष्षदंत एवं भूतबलि ने 
रचना न की होभी--यह प्रश्न उठता है। साथ ही यह 
प्र शन तब उठता है जबकि हम पंडित टोडरमल को सम्यक्‌ 
ज्ञान चन्द्रिका टीका मे जुदे-जुदे रूप मे जुदी-जुदी जगह 
रखा हुआ पाते है । भाष। वचनिका के लिए तो व्याकर- 
णीय भाषा उपयुक्त है किन्तु गहन सूक्ष्म अध्ययन के लिए 
संक्षिप्त करणीय या परिकर्माष्टक भाषा ही उपयुक्त प्रतीत 
होती है । 

इतिहास में यह कथानक इस प्रकार एक प्रश्नचिक्त 
लगा देता है । प्राचीनकाल उस युग मे लगभग उसी समय 
कोलयुक्त वेबिलनीय भाषा में भी दो रूप देखने में आते है । 
उस समय का गणित ज्योतिष विज्ञान इसी प्रकार की दो 
भाषाओं मे लिखा गया है।' तब पुनः प्रश्न उठता है कि 
यदि व्याकरणीय रूप भाषा वाला षट्खंडागम हमे उपलब्ध 
है तो करणीय रूप या परिकर्माष्टक भाषा वाला षढ- 


झनभेकाण्त 


खंडागम कहां है ? यहां हमें संकेत मिलता है कि भाचायें 
कुन्दकुन्द ने घट्खंडागम के प्रथम तीन खंडों पर परिकर्म 
नामक टीका लिखी थी। इसके गणितीय उल्लेखों का 
उद्धरण कई स्थानों में वीरसेनाचार्य की धवला टीका में 
भाता है। इससे स्पष्ट है कि षट्खंडागम के अनेक प्रकरण 
गोम्मटसार जैसे या लब्धिसार जैसे ग्रन्थों में आये अथे- 
सदृष्टियो, अंक-संदृष्टियों एवं आकृतिरूप संदृष्टियों के रूप 
में होने की संभावना है, जो धवल के पूर्व की टीकाओं में 
उपलब्ध रहे होंगे ओर बहुत सम्भव है कि वह रूप अत्य- 
घिक कठिन होने के कारण एक तरफ रख दिया गया 
होगा--युग-युगान्तरों में जब लेख प्रति बनाने वालों को 
अत्यधिक कठिनाई उन्हें साथ-साथ चलाने में प्रतीत हुई 
होगी, अनुभव मे आई होगी । 
उक्त कथानक हमें इस ओर प्रेरित करता है कि 
व्याकरणीय भाषा नहीं वरन गहन अर्थ पाने हेतु हमे 
गणितीय भाषा को ग्रहण कर उसमें पारंगत श्रेष्ठ विद्वानों 
की एक ऐसी परम्परा का निर्माण कर दें जो उक्त कथानक 
के अनुरूप इस प्रकार की शोध मे जुट जाये। यही ध्येय 
लेकर यह आचाये श्री विद्यासागर शोधसंस्थान स्थापित 
किया गया है कि हम अपने प्राचीन रहस्यों को शोध कर 
शोघधी प्रतिभाशील विद्यार्थियों द्वारा अपनी परम्परा को 
सुरक्षित रख सकें और उस घरोहर से जनता को प्रतिबोधित 
करते रहें । 
निदेशक (आचायें श्री विद्यासागर शोध सस्थान ) 
५५४ सराफा (सुये इन्पोरियम) जबलपुर 





सन्द्भे-सूची 


१. देखिये पट्खडायम, ब्र० पं० सुमतिबाई शाहा द्वारा 
संपादित, संस्करण १६६५, प्रस्तावना, १-११०। 
षट्खंडागग ग्रंथ के मूलग्रथकर्ता वर्धभान भट्टारक हैं । 
अनुग्रंथकर्ता गौतम स्वामी हैं और उपग्रथकर्ता रागद्वेष 
मोहरहित भूतबलि पृष्पदंत मुनिवर है। षट्खडागम 
पुस्तक १, पृ. ६७-७२ | पुष्पदत द्वारा १७७ सूत्र, 
भूतबलि द्वारा ६००० सूत्र रचित हुए । 

२. आंचाय॑| घरसेन काठियावाड़ भे स्थित विरनार 
(गिरनार पव॑त) की चन्द्र गुफा मे रहते थे । देखिये 
बुहट्टिपणिका जे. सा. सं. १-२ परिशिष्ट योनिप्राभत 


वीरात्‌ ६०८ वर्ष पश्चात्‌ योनिप्राभूत की रचता को 
देखिये योनिप्राभुत का घवल में उल्लेख । 

३. ये आन्ध्र देश के वेन्‍्नातट से संबंधित थे । 

४. श्रीमन्नेमि जिनेश्वर सिद्धि सिलयां विधानतो विद्या- 
संसाधन विदधतोस्तमी पुरत: स्थिते देव्यों ॥११६॥ 
(इन्द्रनन्दि श्रुतावतार) । 

४. देखिये दो का अंक किस प्रकार यहां चल रहा है ! 

५. एकाक्षी । 

७. कषायप्राभृत( कषायपाहुड) एवं षट्खंडागम की रचनाओं 
की तुलना के लिये “कषायपाहुड सुत्त” सम्पादनादि-- 
ब॑ं, हीरालाल जैन, कलकत्ता । (शेष पृ० १६ पर) 


सोनागिरि मन्दिर अभिलेख : एक पुनरावलोकन 


सोनागिरि चन्द्रप्रभ जैन मन्दिर में चन्द्रप्रभ प्रतिमा 
की दोनों ओर पत्थर पर प्रशस्तियाँ अंकित हैं। प्रतिमा 
की दाईं ओर का लेख नागरी लिपि से हिन्दी भाषा में 
उत्कीर्ण है । इसमें तेरह पंक्तियाँ और उनमें चार दोहे हैं । 
आदि के तीन दोहे भट्टारक सम्प्रदाय नामक ग्रन्थ मे 
संग्रहीत है ।' चौथे दोहे का दूसरा चरण प. बलभद्र जैन 
ने “पुन्यी जीवनसार” पढ़ा है ।' 
सम्पूर्ण मूल पाठ निम्न प्रकार है-- 
॥ श्री ॥ दोहरा ॥ मदिर सह रा 
जत भए चदनाथ जिन ई 
स पौष सुदी पूनिम दिना ती 
न सतक पैतीस ॥ ॥ मू 
ल संघ अरगण कही बलात्‌ 
कार समुहाई श्रवणसेन अ 
र दुसरे कतकसेन दुइ भाई ॥। 
॥२॥ वीजक अच्छिर वाचिक ज 

- 7" सदुए रचाइ' और लिखो तो व 

१०. हुत सो सो नहिं परो लषाइ ॥३॥ 
११. द्वादस सतक वरुत्तरा पुनि नि 
१२ मापन सार पाएवेंनाथ चरण 
१३. नि तरे तासो विदी विचार ॥॥४॥। 

दूसरा शिलालेख प्रतिमा की बाई ओर अकित है। 
अभिषेक के लिये सीढियां इन्ही शिलालेखों के नीचे बनाई 
गई है। यह प्रशस्ति अब तक अप्रकाशित है। इशमे 
बाईस पक्तियाँ है । आदि में दो सो रठः और अन्त में तीन 
दोहे है । सोरठा अंश तथा बाईसवी पव्ति अपठनीव है । 

मूल पा5 निमघ्त प्रकार है-- 
१. श्री मणिचिरु 
२. चंद्रनाथोय नम 
३. वंश बुदेल* बडे 2०० > ०० हा 


शी हि | हर हा एण (० [७ 


दा 


ए) डॉ० कस्त्रचख “सुमन' एम. ए. पो-एच. डो. 


पारी छत महराज 

तिया पति वाढ्स दारि 
फलफले मन कि न 

मनी राम जी संगि 

पितु की आज्ञा पाइमं 

&£. चंपाराम (व) सेर करि या 
१०. त्रा सुषुदाइ वर ॥२॥ सवत 
१९. भ्रष्टादस कहै तेरा 

१२, सी की साल लाला 

१३. लक्षिमीचंद ने पे 

१४. री श्री जिनमाल ॥३॥ 

१५. प्रथम कियो प्रारंभ 

१६, मुनि मदिर जीर्णो 

१७. द्वार श्रावक हिय 

१८, हरषित भए सब मि 

१६. लि करी समार ॥४॥। 

२० विजयकीति जिन सूरि के सि 
२१. ष्य करें मतु सेषु परम सिष्य 
२२. नगनन्ऊ->नन्न्न देसे परिमे +००००० 
फाल्युण सुदि १३ 


ढक इूत मद 


भावार्थ 

तेरह पक्ति वाले प्रथम लेख में तीसरे दोहे से प्रस्तुत 
हिन्दी लेख किसी अन्य लेख का सारांश ज्ञात होता है। 
चौथे दोहे से यह भी ज्ञात होता है कि सवत्‌ १२१२ में 
पार््वनाथ प्रतिमा के चरणो मे बंठकर पुननिर्माण की 
योजना बनाई गई थी | इससे सिद्ध है कि सबत्‌ १२१२ 
में इस लेख का मूलपाठ अपठनीय हो गया था। उसमें 
जो कुछ समझ में आ सका वह अंश प्रस्तुत लेख में दिया 
गया है ! 

दूसरे बाईस पक्त वाले हिन्दी लेख में संवत्‌ १८८३ 


१८, वर्ष ४२, कि० १ 


के फाल्गुन मास की त्रयोदशी के दिन आयोजित उत्सव में 
किन्‍्हीं लाला लक्ष्मीचन्द्र के जिनमाल धारण किये जाने 
का उल्लेख किया गया है तथा बताया गया है कि इस 
समय सव्वे प्रथम लाला लक्ष्मीचन्द्र ने मदिर के जीर्णोद्धार 
का कार्य आरम्भ किया था | 


अभिलेख के परिप्रेक्ष्य भें विचारणीय तथ्य 

(१) मुलवाठ : प्रस्तुत लेख जिस मूलपाठ को पढ़कर 
लिखा गया वह शिलालेख था या मूर्ति लेख यह खोज का 
विषय है, कोई प्रमाणिक निर्णय नही लिया जा सकता । 

(२) संबत्‌ १२१२ मे मन्दिर का पुननिर्माण । 

(३) संवत्‌ १२१२ में पाश्वंनाथ-प्रतिमा का विद्यमान 

रहना । 
शोधकण : 

प्रथम लेख के प्रथम दोहे से यह तो निविवाद रूप से 
कहा जा सकता है सोनागिरि पर तीथकर चन्द्रप्रभ की 
प्रतिमा सवत्‌ ३३५ के पुस मास को पूणिम। के दित मंदिर 
मे प्रतिष्ठि।पत की गई थी । 

क्या धतंमान प्रतिमा चन्द्रप्रभ तीर्थकर को हैं ? यह 
एक विचारणीय तथ्य है । इसके लिए आवश्यक है वर्त- 
मान प्रतिमा की पूर्ण जानकारी । ध्यातव्य विषय है-- 

(१) वर्तमान प्रतिमा की आसन पर तीर्थंकर परि- 
चायक चिह्न का नहो होना । 

(२) प्रतिमा के शीर्ष भाग पर फणावलि का अवशेष | 


(३) प्रतिमा के स्कन्ध भाग पर केश-र|ाशि का अकन । 
इन विशेषताओ के परिप्रेकष्य में वततंमान प्रतिमा मूल 
नाथक चन्धप्रभ तीर्थंकर की प्रतिमा नहीं ज्ञात होती। 
मन्दिर के पुननिर्माण के समय सवत्‌ १२१२ में वह प्रतिमा 
विद्यमान रही है । मन्दिर का पुतनिर्माण कराते समय 
सम्भवतः अति जीणं अवस्था मे रहने के कारण या काये 
कर्ताओं की असावधानी के कारण चन्द्रप्रभ प्रतिमा खडित 
द्वो गई होगी | खण्डित-प्रतिमा पुज्य न रहने से उसे किसी 
जलाशय में विसरजित कर दिया होगा। मूलपाठ भी 
प्रम्भवत: प्रतिमा की आसन पर अकित रहा है । वर्तमान 


झनैकान्स 


में मूलपाठ से अंकित शिलाखंड का न मिलना ऐसा सोचने 
के लिए वाध्य करता है । 


मन्दिर का पुनर्निर्माण होने के पश्चात्‌ निर्माताओं ने 
सम्भवत: विघ्नहर पाश्वेनाथ तीर्थंकर की प्रतिमा प्रति- 
ध्ठापित कराई थी, जिसकी फणावलि भग्नावशेष के रूप 
में आज भी द्र॒ष्टव्य है। अभिलेख मे संत्रत्‌ १२१२ में 
पाश्वनाथ-प्रतिमा विद्यमान रही बताई गई है । 

सवत्‌ १८८३ में इस मन्दिर का जीण्णोद्धार कराया 
गया था | इस समय भी कोई अप्रत्यासित घटना अवश्य 
घटित हुई है। पाएव॑नाथ-प्रतिमा को इस मन्दिर से 
अन्यत्र कही स्थानान्तरित किया गया तथा वर्तमान 
प्रतिमा वहां प्रतिष्ठापित की गई । 


यह प्रतिमा स्कन्‍ध भाग पर केश राशि के अकन से 
तोर्थथर आदिनाथ की प्रमाणित होती है। कुण्डलपुर 
(दमोह) के बड़े बाबा की प्रतिमा भी ऐसी ही है। उस 
प्रतिमा के स्‍्कन्ध भाग पर भी केशराशि अकित की 
गई है । 

अपने-अपने समय की चन्द्रप्रभ शौर पाश्वेनाथ प्रति- 
माएँ अन्वेषणीय है । आशा है विद्वानू अवश्य ध्यान देंगे । 


सवत्‌ १२१९२म आरम्भ किया गया मन्दिर का , 
पुनर्निर्माण कार्य पूर्ण होने में सम्भवत: एक वर्ष लगा था । 
पवत्त के नीचे मन्दिर क्रमाक १६ में विराजमान मुनि- 
सुब्रत तीर्थंकर प्रतिमा की आसन पर अकित लेख मे 
प्रतिमा-प्रतिष्ठा का समय संबत्‌ १२१: बताये जाने से 
सोनागरिरि मे सबत्‌ १२१३ मे प्रतिष्ठ। महोत्सव हुआ 
ज्ञात होता है जिसमे उक्त पुननिर्मित मन्दिर की एवं नई 
प्रतिमाओं की प्रतिष्ठा हुई थी । गोलापुर्व जेन इस प्रतिष्ठा 
महोत्सव मे भाये थ तथा उन्होने यहा प्रतिमा-प्रतिष्ठा 
कराई थी । प्रतिमा लेख निश्न प्रकार है-- 

(१) सवत्‌ १२१३ गोल्लापुव्वन्विये साधु सोढ़े 
तत्पुत्र साधु क्षीलृूण भार्य्या जिणा तयो: सुत सावु (साधु) 
वीलृण भारय्या पल्हा सब्बं । 

२. जिननाथ नित्य॑ प्रणमति । 

डॉ० नेमिचन्द्र शास्त्री ने यह निम्न प्रकार पढ़ा था-- 
“संवत्‌ १२१३ ग्रोल्लपल्‍लीवसे सा० साथू (साधू) सोढ़ो 


सोनागिरि-सन्विर प्रभिलिख । एक पुनरावलोकन १६ 


साधु श्री लल्लूभार्या जिणा तयो सुत सावू (धू) दील्हा 
भारया पल्हासस जिननाथं सविनयं प्रणमन्ति/ | 


संबत्‌ ३३५ के परिप्रेक्ष्य में विद्वानों के अभिमत-- 

पं० नाथूराम “प्रेमी' ने संवत्‌ ३३५ को संवत्‌ १३३४५ 
बताया है । उन्होने हजार सूचक एक अंक बीजक पढ़ने 
वालों को अपठनीय रहा माना है ।" प्रेमी जी की यह 
मान्यता तर्कसंगत नही है। सवत्‌ १२१२ मे मन्दिर का 
पुर्ननर्माण कराये जाने से निश्चित ही चन्द्रप्रभ मन्दिर 
और प्रतिमा दोनो इस संवत के पूर्व विद्यमान थे। इस 
सम्बन्ध में डॉ० नेमीचन्द्र शास्त्री की मान्यता भी विचार- 
णीय है । है 

डा० शास्त्री ने बलात्कारगण जिसका उल्लेख सोना- 
गिरि लेख में हुआ है, नववी शत्ती के पूर्ववर्ती वाडुमय में 
अनुपलब्ध होने से तथा प्रतिमा की रचना में प्राचीनता 
न होने से तीन सतक पंतीस के स्थान मे एक सहस पैतीस 


होने की सम्भावना की थी । उन्होंने अभिलेख के दिन 
शब्द को रविवार का वाचक माना | वारेश के आधार 
पर काल गणना करने से भी पौष सुदी पूर्णिमा संवत्त्‌ 
१०३४५ मे तथा उसी दिन रविवार भी उन्हें प्राप्त हुआ 
था ।' 

मत: डा० शास्त्री की मान्यता उपयुक्त प्रतीत होती 
है । इस काल में जैन मन्दिर और प्रतिमाओं की अनेक 
प्रतिष्ठाएं हुई है। अहार, और खजुराहो जैसे प्राचीन जैन 
धघर्मस्थलों में सम्पन्न हुई प्रतिष्ठाएँ इस सम्बम्ध में द्रष्टव्य 
है । संवत्‌ ३३५ की अब तक कोई प्रतिमा प्राप्त नही हुई 
है । अत; यह काल तो निश्चित ही अशुद्ध है । 

लेखों में “न के स्थान में अनुस्वार, रेफ के संयोग में 
वर्ण का द्वित्व, श के लिए स, ख के लिए ष का व्यवहार 


हुआ है। 


--प्रभा री-जैनविद्या संस्थान, श्रीमहावीर जी (रान०) 
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(पृ० १६ का शेषांश ) 


८ १६५५, प्रस्तावना पृ. 7-६६ चूणिसूत्र में कषायपाहुड 
में भी रिक्तस्थानों की पूति हैतु शून्य संदृष्टि उपयोग 
किया गया है । कषायपाहुड एवं षट्खंडागम दोनों ही 
व्याकरणीय नियमों से सूत्रबद्ध रचित है।॥ कषायपाहुड 
में कितनी ही गाथायें बीजपद स्वरूप हैं, जिनके अर्थ 
का व्याख्यान वाचकाचार्य, व्याख्यानाचाय या उच्चा- 
रणाचार्य करते थे | कषायपाहुडकार को पांचवे पूर्व 
की दसवी बस्तुके तीसरे तेज्जदोस पाहुड का पूर्ण ज्ञान 
प्राप्त था । अति संक्षिप्त होते हुये भी वह “सम्बद्ध 
क्रम को लिए है। यह रचना असदिग्ध, बीजपद युक्त, 
गहन और सारान्‌ संक्षिप्त रूप मे पदों से निर्मित 
है । वीरसेनाचार्य द्वारा ज़यधवल मे बप्पदेवाचार्य 


द्वारा निमित “लिखित तच्चारणावृत्ति” से क्‍या 
आशय है, महत्त्वपूर्ण है। “स्वलिखित उच्चारण” 
इससे अलग है। वह कोई संक्षिप्त व्याख्या है । अभी 
चूणि और जयघवल ही उपलब्ध है । उच्चारण वृत्ति, 
शामकुंडकृत पढ्ति टीका और तुम्बुलूराचार्य कृत 
चुडामणि व्याख्या तथा बध्पदेवकृत व्याख्या प्रश्नध्ति 
वृत्ति उपलब्ध होती है । 

६. देखिये, ओन्‍्युगेबाएर, “एस्ट्रानामिकल क्यूनिफाम्म 
टेक्ट्स” भाग १, लद॒न १६५३, इस्टीट्यूट फार एड- 


वास्ड स्टडी, प्रिसटन के लिए प्रकाशित) । इसी के 
अनुरूप ग्राग्नभाषा में इम लेख के लेखक ने लब्धि- 


सारादि ग्रंथो को निरूतित कर चार भागों में प्रस्तुत 
किया है । 


सुख का 


संसार के सभी जीव सुख चाहते हैं। वह सुख क्‍या है 

और कहां है, इसके लिए छे ढाला में कहा है--'आतम 
को हित है, सुख सो सुख आकुलता बिन कहहिए। आकु- 
लता शिव मांहि न तातें शिव भंग लाग्यो चहिए ।' अर्थात्‌ 
सुख नाम की कोई वस्तु नहीं, दुख के अभाव का नाम 
ही सुख है । दुःख का स्वरूप आकुलता है और आकुलता 
मोक्ष मे नही है। ध्सलिए मोक्ष के मार्ग मे लगना चाहिए। 
क्योंकि पर द्रव्य का जो सयोग इस जीव के साथ अनादि 
काल से लगा है, उससे अपने को छुड़ाना चाहि?। वह 
सम्बन्ध अभेद रत्नत्रय के द्वारा ही छूट सकता है । जब 
तक पुद्गल कर्म आत्मा से पृथक्‌ नही होगे तब तक आत्मा 
के साथ विधंवाद ही बना रहेगा। भौर जब भपने गुण 
पर्यायो से जो एकत्वपना है वह आ जायभा तब सुखी हो 
जाथगा । ऐसा कुन्दकुन्द रवामी ने समयसार मे कहा है। 
एकत्यपला करे प्राप्त हो उसका उपाय सम्यग्दशेन, सम्यगृ- 
ज्ञान तथा रम्पक्चारित्र की एबचता बताई है। वह सम्यग- 
दर्शन कंसे हो इसके लिए सर्वज्ञ के हवरा प्रतिपादित सात 
तत्त्व और छः द्रव्पो का विचार करना चाहिए कि यह 
ससार छु द्रव्यो का समूह है जिनमे धर्मे, अधर्म, आकास 

तथा काल चार द्रव्य त्तो शुद्ध ही है तथा इनमें सदुश 

परिणमन ही होता है और जीव तथा पुदूगल इन दो द्र॒व्यो 

में विसदृश परिणमन होता है। क्योंकि इन द्रब्यों में 

विभाव शक्ति हैं। उसके द्वारा जीव तथा पुद्गल परस्पर 

एक दूसरे का निमित्त पाकर विभाव भावो को प्राप्त होते 

हैं। जिससे कर्मों का आश्रव होता है जिसके कारण जीव 

संसार में म्रमण करता है। और जब यह जीव यह 

विचार करता है कि यह विभाव भाव मेरे निजी भाव 

नहीं है । हां, मेरे >न्दर पर-कर्म के तिमित्त से हुए हैं। 

इसलिए सव्वंधा मेरे नही है और इन विभाव भावों के 

प्रनुसार मुझे परिणमन नहीं करना चाहिए। उस समय 


उपाय 


(] पं० मुन्नालाल जन प्रभाकर 


परिणमन करना या न करना इसके आधीन है और इसके 
लिए जीव स्वतंत्र हे। उस समय जीव भेद ज्ञान का 
सहारा लकर ऐसा विचार करे कि संसार में जितने 
पदार्थ हैं वे सब अपनी-अपनी सत्ता लिए हुए अखण्ड रूप 
से विराजमान हैं एक अश भी अन्य का अन्य में नहीं 
जाता | यदि एक पदार्थ भी अन्य रूप हो जावे तो ससार 
का ही अभाव हो जावे, किन्तु ऐसा नहीं है। इसलिये 
जब यह जोब सात तत्वो के स्वरूप का विचार करता है 
तब जीव की इस ज्ञान शक्ति के द्वारा दर्शन मोह 
(मिथ्यात्व) का गलन होता है। ऐसा जीव के विचार 
और दर्शनमोह के गलित होने का निमित्त नैमित्तिक 
सम्बन्ध है। इसके द्वारा वस्तु के सम्यक्‌ आकार का 
श्रद्धान, रुचि, प्रतीति या स्व का स्वाद लेना, हो जाता है 
जिसको सम्यग्दर्शन कहते है। यह सम्यरदश्शेन दरश्शेनमोह 
(मिथ्यात्व) के अभाव मे एक साथ ही पूर्ण होता है क्यों 
कि यह जीव (आत्मा) अनादि वस्तु स्वभाव रूप से विप- 
रीत होकर निज स्वभाव रूप से च्युत हो रहा था। अब 
इसे स्रात तत्त्वों के विचार मे उययोग लगाने से निज 
आत्मद्रव्य की सिद्धि तो हो गई, परन्तु अभी ज्ञान गुण 
सम्पूर्ण शुद्ध नह्दी हुआं। ज्ञान गुण की कुछ पर्यायें शुद्ध 
अवश्य हुयी ॥ धीरे-धीरे समस्त ज्ञान ग्रुण शुद्ध होगा। 
ज्ञान गुणा का काम जानना मात्र है। और जानना मात्र 
आश्रय बन्चध का कारण नही है अपितु ज्ञान गुण का 
विसदृश परिणमन ही बन्ध का कारण है और उस विसदुश 
परिणमन का कारण उपयोग का पर पदार्थ मे जाना है। 
क्योकि अनादिकाल से यह जीव पर पदार्थ को जान कर 
उनमे राग्र-द्वेष रूप परिणाम करता है श्रौर इसके ये 
संस्कार अनादि से चले आ रहे है। इन संस्कारों को 
रोकना आसान नहीं है। इसीलिए आगम में अपने उपयोग 
को अपने में लगाने का उपदेश दिया है। जब 
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इस जीव का उपयोग अपने मे जाता है तब राग-द्वेष रूप 
विकारी परिणमन का प्रश्न ही नहीं खड़ा होता। हाँ 
इतना अवश्य है कि छद्मस्थ का उपयोग अन्तर्मुहतं से 
ज्यादा अपने में नही टिकता । परन्तु अपने उपयोग को 
अपने मे ले जाने का प्रभ्यास निरन्तर करते रहने से घातिया 
कर्मों के आश्रव बन्ध में विराम हो जाता है और पहिले 
के कर्मों का अभाव होता जाता है। और इसी रीति से 
अनंत चतुष्टय रूप केवल ज्ञान प्रगट हो जाता है। 
आगम में कहा भी है-- 

भावयेद भेद विज्ञान मिदमच्छिन्तधारया, तावत्‌ 
यावत्‌ परा्च्युत्वा ज्ञान ज्ञाने प्रतिष्ठति अर्थात्‌ सम्पग्दर्शन 
(भेद विज्ञान) की भावना तब तक भावनी चाहिए जब 
तक ज्ञान स्वय ज्ञान रूप (केवल ज्ञान) में प्रगभ न हो 
जाय । जब तक इस जीव के साथ चारित्र मोहका सम्बन्ध 
है तब तक चाहे सम्यरदुष्टी हो अथवा मिथ्या दुष्टि 
रागद्वेष हर्ष विषाद आदि विकारो का अनुभव होता है। 
हां, इतना अवश्य है कि भिथ्या दृष्टि जीव उन विकारी 
भावों के अनुसार यरिणत हो जाता है, उनको जानकर 
उनको अपना मान लेता है। क्योकि उसके भेद ज्ञान का 
अभाव है । +न्तु भेद ज्ञानी (सम्यग्दृष्टी) भेद ज्ञान के 
बल से उनको जानता हुआ भी अपना नहीं मानरता। 
ऐसा विचार करता है कि ये ओपाधिक भाव है कर्म के 
उदय से हो रहे है मेरे निजी भाव नही है। उस समय 
विकारी भावो से होने वाली परिणति रूक जाती है आाश्रव 
बंध मे विराम लग जाता है। और अपनी षटगुनी हानि 
वृद्धि के बल से ज्ञान गुण कुछ निर्मेल हो जाता है। 
बारम्बार अपने ज्ञान गुण (उपयोग) को अपनी आत्मा के 
स्वरूप की तरफ ले जाने से सबब मोह भी क्षय हो जाता 
है। और उसी षट्गुनी हानि वृद्धि के बल से समस्त 
घातिया कर्मों के नाश हो जाने से अनंत चतुष्टय प्रगट 
हो जाते हैं। जिससे ज्ञान गुण पूर्ण शुद्धता को श्राप्त हो 
जाता है । इससे गुण तथा पर्याय तो शुद्ध हो गई परन्तु 
द्रव्य मे अभी भी मलिनता रहती है क्‍यों कि घातिया 
कर्मों के सदभाव रहने से आत्मा के प्रदेशों मे कम्पता 
रहती है इसलिए द्रव्य मे भी अशुद्धता रहती है। इस 
कम्पना के कारण से जो आश्रव बध्च होता है उसमे 


कृषायो के अभाव होने से एक समय मात्र की स्थिति 
होती है । उन अध।तिया कर्मों का नाश जायू के समाण्त 
होने पर आपोआप हो जाता है। उस समय टकोत्कीर्ण 
ज्ञायक स्वभावी एक अकेला आत्मा रह जाता है द्रव्य, 
गुण तथा पर्याय तीनों शुद्धता को प्राप्त हो जाते हैं। यही 
सिद्ध अवस्था कहलाती है । ऐसा शअात्मा हमेशा के लिए 
सुखी हो जाता है। ऐसे सुख की प्राप्ति धर्म से होती है । 
कहा भी है--'धर्म करत संसार सुद्ध धर्म करत निर्वाण। 
धर्म पन्‍य साधे बिना नर तिरयंचर समान ॥ 

श्री कुन्दकुन्द आचार्य ने भी प्रवचन सार मे कहा है 
कि स्वरूप मे जो आचरण है उसी को स्वसमय प्रवृत्ति 
हैं, वही चारित्र है वही मोह क्षोभ रहित आत्मा के परि- 
णाम साम्यभाव है तथा उसी को आत्मा का अभेद रत्नत्रय 
घ॒र्मं कहते है। स्वामी समंतभद्राचार्य ने भी कहा है-- 
'सद्दृष्टिज्ञानब्रतानि धर्म धर्मेश्वर: विदुः। अर्थात्‌ सम्यग्‌- 
दर्शन, सम्यग्ज्ञान तथा सम्यग्चारित्र ही धर्म है और इससे 
विपरीत मिथ्यादर्शन, मिथ्याज्ञान, और मभिथ्या चरित्र 
अधर्म तथा संसार-मार्ग है। उस धर्म स्वरूप, अभेद रत्न- 
अ्यात्मक परमात्म स्वरूप आत्मा के एकत्व का आगम तर्क 
तथा स्वसंवेदन प्रत्यक्ष ज्ञान के द्वारा दिखाने का कुन्दकुन्द 
आचार्य ने प्रयत्न किया है उन्होने कहा है कि वह आत्सा 
कैसी है तथा उसी आत्मा के स्वकीय स्वरूप का सवेदन 
कहा है । अहमिक्‍्को, खलु शुद्धों दंसया णाम-मइओ सदा 
रूबी णवि अत्यि मज्ञ किचियि अण्ण परमाणु मित्ं 
पि॥३४॥ ऐसे आत्मा के स्वरूप के अनुभव के लिए 
कुछ काल की मर्यादा करके समस्त आरभ परिपग्रह 
का त्याग करके एकांत स्थान मे जहां किसी प्रकार के 
वाह्य आडम्बर का समागम न हो पद्मासन लगाकर 
चितवन करें कि मैं एक हूं, अकेला हूं, मेरा कोई साथी 
सगा नही है, और अन्य द्रव्य का मेरे में किचित्‌ भी समा- 
वेश नही है, मैं सभी अन्य द्रव्यों से भिन्‍न हूं, दर्शन, 
ज्ञावमय हूं, अरूपी हु और अन्य परमाणु मात्र भी मेरा 
नही है ।॥ ऐसी वस्तुस्थिति मे भी यह जीव अनादि काल से 
कर्म (मोह) मे लगा हुआ है। जिसके कारण चतुगंति में 
अ्रमण करता दुखी द्वो रहा है कर्म के कारण से पर द्रव्यो 
का समागम तथा वियोग होता है तथा जिन पर पदार्थों 
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का समागम इस आत्मा के साथ है उनको यह जीव अपनी 
इच्छा के अनुकूल परिणमाना चाहता है। ओर जब कभी 
वे पदार्थ इसकी इच्छा के अनुसार परणमते है तब यह 
हष को प्राप्त होता है और जब इसकी इच्छा के विपरीत 
परिणमन करते है तब विषाद को प्राप्त होता है यह इस 
जीव की विकारी परिणति है जो आगामी कर्मों के बन्ध का 
कारण होती है और वह बध ससार भ्रमण का कारण है। 
इसलिए कम के उदय के विकार को विकारी भाव जान- 
कर उसके अनुसार होने वाली परिणति को रोकना 
चाहिए । यही ससार के दुखो से छूटने का परम उपाय है 
इसलिए इन विचारों को भी रोक कर मात्र ज्ञायक रूप 


रहना चाहिए । 


आागभ में ऐसा कहा है कि अपने उपयोग को बार- 
बार अपने ज्ञायक भाव म लगाने से जब मोह क्षय हो 
जाता हैं तब उपयोग अपने स्वरूप मे स्थिर हो जाता है। 
यही उपाय कुन्दकुन्द आचाय महाराज ने अपने समयसार, 
प्रवचनसार आदि ग्रन्थों मे दर्शाया है । आज कल कुन्दकुन्द 
आचाये का द्िहस्नाब्दि समारोह सनाया जा रहा है 
जिसमे कुन्दकुन्द स्वामी के जन्म को तिथि की खोज 
की गई है तथा गुणो को प्रशसा भी की गई है परन्तु जिस 
चारित्र को स्वय धारण कर साधारण जनता के समक्ष 
आाचाय॑ महाराज ने भ्रस्तुत किया था यदि वेसा आचरण 
करके और उस आचरण के करने का उपाय जनता के 
सामने रखा जाय तो यह समारोह मनाना सार्थक होगा। 
केवल आचाये महाराज के ग्रुण गाने मात्र से हमारा 
आत्मीक कोई लाभ न होगा । उनमें तो वे गुण है ही। 
जैसे भूख के लगने पर बढ़िया भोजन बना कर उसकी 
मात्र प्रशसा करने से तो भूख शान्‍्त नहीं होती भूख तो 
भोजन क॑ खाने पर ही शान्त होगो । हमारा कर्तव्य है कि 
हम कुन्दकुन्द आचार्य द्वारा प्रतिपादित मोक्ष मार्ग को 
अपनाये अर्थात उस्च रूप भाचरण करें तो हमारा कल्याण 
अवश्य होगा, घुखी होने का यही सच्चा उपाय है। यदि 
इस समाराह के मनाने वाले हम इस आचरण को स्वय॑ 


अनेकास्त 


६रण करके साधारण जनता के सामने उपस्थित करें तो 
अवश्य ही सभी का लाभ होगा। 


कहने का तात्पये यह है कि पर पदार्थों के संचय 
तथा पंच इंद्रियो के विषय भोगने की जो इच्छार्यें उत्पन्न 
होती है। उनके अनुसार प्रवृत्ति करने से ससार परिभ्रमण 
होता ओर ससार दुःख रूप है। कुछ लोग ऐसा भी कहते 
है कि लक्ष्मी तो पुण्य से आती है उसमे हमारा क्‍या दोष 
उम्रके लिए जरा विवारिये कि हमारा दोष है था नहीं 
हाँ, इतना अवश्य है कि बिना पुण्य के कितन। भी प्रयत्न 
करो लक्ष्मी नहीं आवबेगी। उसी प्रकार यदि हम लक्ष्मी के 
संचय रूप पापारम॥ मे उपभ्रोग को नहीं लगावेगे तब भी 
पुण्य का उदय होने पर भी लक्ष्मी का संबय नही होगा और 
अपने उययोग को अपने आत्म चितन मे लगावेगे तो व किसी 
प्रकार की इच्छा होगी और न क्रिसी विषयों के भोगने 
की प्रवृत्ति होगी सब हम कर्म बध से बचे रहेंगे इसलिये 
हमारा यही कतंव्य है कि हम अपने उपयोग को अपने 
स्वहूप के विचार में लगाने का प्रयत्न करते रहें यही 
सुखी होने का सच्चा उपाय है। 


कछ लोग ऐसा भी मानते है कि मिथ्यात्व अविरति 
आदि कम बंध के कारगर नही हे, मिथ्या आचरण बंध 
का कारण है) यहाँ जानना चाहिए कि मिथ्यात्व आदि 
के उदय के बिना तद्रूप आचरणा हो ही नहीं सकता। 
यदि कर्म के उदय के बिना मिथ्या आचरशा मानेंगे तो 
सिद्ध अवस्था में जहा कर्मों का स्वंधा अश्चमाव हो गया 
वहा भी बन्ध मानना पड़ेगा जो आगम प्रत्तिकून है। 
इससे यह निष्कषं तिकलता है कि नवीन आश्रव बंध का 
मूल कारण मिथ्या अविरति आदि का उदय है। श्रतः 
हमारा कतंव्य हैं कि कर्मों के उदय के अनुसार होने वाली 
परणत को रोके। परिणत होता न होना जीव के 
आधीन है यही हच्चा पुरुषार्थ है और यही युवी होने का 
उपाय है। 


श्री कुन्दकुन्द का विदेह-गमन ? 


0) श्री रतनलाल कटारिया, केकड़ो 


(जून ८८ के “अनेकान्त” से आगे) 


श्री टोडरमल स्मारक के प्रकाशनों मे ही आचार्य 
कुन्दकुन्द के विदेह-गमन की चर्चा नही है किन्तु उससे 
पूर्वे भी प्राय: सभो श्राघुनिक विद्वान और त्यागी इसके 
समर्थक रहे हैं । 

जिस तरह आ० माततुंग को ४८ तालो में बन्द 
करने की किवदन्ती प्रचलित है उसी प्रकार आचारये 
कुन्दकुन्द के विदेह गमन को किवदन्ती भी बुद्धि गम्ध और 
भागम समत प्रतीत नही होती । जन सामान्य अनेक तरह 
से श्रद्धा का अतिरेक करते रहते हैं किन्तु वे सिद्धान्त के 
आगे नही टिकते । 

आगमज्ञ, प्रमाण पुरस्सर लिखने वाले श्री जवाहर 
लाल जी भीण्डर वालों ने इस विषय मे अपनी सम्मति 
इस प्रकार दी है-- 

“कुन्दकुन्द विदेह में नही गये थे ऐसा जो कटारिया 
जी ने लिखा है वह अत्यन्त तथ्य, त्रूरण, सागम गृहीत 
निर्णय, आगमानुकूल, तथ्य परक तथा सिद्धान्त रक्षक होने 
से स्तुत्य एव मबन्य ही है। तिलोयपण्णत्ती और महा- 
पुराणादि के प्रमाण स्पष्ट है, सिद्धान्त सप्रमाण और 
निरपवाद होता है। एक प्रमाण को दूसरे प्रमाण की 
अपेक्षा नही रहती अन्यथा अनवस्था का प्रसंग आयेगा। 


अत्त: कुन्दकुन्द तथब पूज्यपाद व उमास्वामी ये सब 
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विदेह में गए थे यह प्रमाणित नही होता । 

मैं श्री बिरधीलाल जी सेठी और कटारिया जी दोनों 
प्राज्ञों की गत्रेषणात्मक बुद्धि की अन्तस्त: प्रशन्सा करता 
हैं । ज॑त दर्शन विज्ञानात्मक होने से समोचीन श्रद्धावान है ।” 


भौर भी भनेक विद्वानो की इसी प्रकार की सम्मति 
आई है। आगम के आलोक मे विचार किया जाय तो 
इस विषय में “तिलोय पण्णत्ती” का एक ओर प्रमाण सेवा 
मे प्रस्तुत करता हूं-- 

चारण रिसीसु चरिमो धुपास चद्राभिधाणोय 
॥१४७९॥ अध्याय ४ 

(चारण ऋषियों में अस्तिम सुपाइव चन्द्र नामक 
ऋषि हुए) ये वीर निर्वाण के १०० वर्ष में हुए हैं। इसके 
बाद कोई चारण ऋषि नही हुए । यही से चारण ऋद्धि 
के ताला लग गया तब बीर निर्वाण दे ५०० वर्ष बाद 
कुन्दकु-दादि के चारण ऋद्धि बताना क्या आाग्रम-सम्मत 
है ? विज्ञ पाठक सोचें । 

विचा रक युक्‍त्यागमपूर्वक बुद्धि पुरस्सर प्ररूपणा करते 
है कोई श्ाग्रह श्रौर कषायवश नही । अन्यथा विचारकता 
नहीं । इस कलिकाल में कही चारणऋद्धि होने का शास्त्रों 
मे सैद्धान्तिक विधान हो तो बत्ताया जाये अन्यथा निषेध 
कथन को मान्य किया जाये । 





और 
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सललेखना अथवा समाधिमरण 


सललेखना : पृष्ठभूमि 

जन्म के साथ मृत्यु का और मृत्यु के साथ जन्म का 
अनादि-प्रवाह सम्बन्ध है। जो उत्पन्न होता है, उसकी 
मृत्यु भी अवश्य होती है और जिसकी मुत्यु होती है उसका 
जन्म भी होता है' | इस तरह जन्म और मरण का प्रवाह 
तब तक प्रवाहित रहता है जब तक जीव की मुक्ति नहों 
होती । इस प्रवाह मे जीव को नाना क्लेशो ओर दुःखों 
को भोगना प्रड़ता है । प्ररन्तु राग्र-द्ेष़ ओर इन्द्रिय-विषयों 
में आसकत व्यक्ति इस धप्रव सत्य को जानते हुए भी उससे 
मुक्ति पाने की ओर लक्ष्य नही देते' । प्रत्युत जब कोई पैदा 
होता है तो उसका वे “जन्मोत्सव' मनाते तथा ह॒षे व्यक्त 
करते हैं। अ।र जब कोई मरता है तो उसकी मृत्यु पर 
आँसू बहाते एवं शोक प्रकट करते है । 

पर समार-विरकक्‍त मुमुक्षु सन्‍तो की वुत्ति इससे भिन्‍न 
होती है। वे अबनी मृत्यु को अच्छा मानते है ओर यह 
सोचते हैं कि जीणं शीर्ण शरोरखरूपी |जरे से आत्मा को 
छुटकारा मिल रहा है' । अतएव जैन मनीषियों ने उनकी 
मृत्यु को 'मृत्युमहोत्सव' के रूप में वर्णन किया है' । इस 
वेलक्षष्य को समझना कुछ कठिन नही है। यथार्थ में 
साधारण लोग संसार (विषय-कषाय के पोषक चेतनाचेतन 
पदार्थों) को आत्मीय समझते हैं। अतः उनके छोड़ने में 
उन्हें दुःख का अनुभव होता है और उनके मिलने मे हर्ष 
होता है। परन्तु शरीर और आत्मा के भेद को समझने 
वाले ज्ञानी बीतरागी सन्‍त न केवल विषय-कषाय की 
पोषक बाह्य बस्तुओ को ही, अपितु अपने शरीर को भी 
पर--अनात्मीय मानते हैं। अत: शरीर को छोड़ने में उन्हें 
दुःख न होकर प्रमोद होता है। वे अपना वास्तविक 
निवास इस द्वन्द्-प्रधान दुनिया को नहीं मानते, किन्तु मुक्ति 
को समझते हैं और सहृर्शन, ज्ञान, चारित्र, तप, त्याग, 
सथम आदि आत्मीय गरुणो को अपना यथार्थ परिवार 


() डॉ० दरबारीलाल कोठिया 


मानते हैं। फलत; सन्‍्तजन यदि अपने पौदगलिक शरीर 
के त्याग पर 'मृत्यु-महोत्सव' मनायें तो कोई आश्चर्य नहीं 
है । वे अपने रुग्ण, अशकत, जजेरित, कुछ क्षणों में जाने 
वाले और विपद-पग्रस्त, जीर्ण-शीर्ण शरीर को छोड़ने तथा 
नये शरीर को ग्रहण करने में उसी तरह उत्सुक एवं प्रमु- 
दित होते है जिस तरह कोई व्यक्ति अपने पुराने, मलित 
जीर्ण और काम न दे सकने वाले वस्त्र को छोड़ने तथा 
नवीन बस्त्र के परिधान मे अधिक प्रसन्न होता है" । 

इसी तथ्य को दृष्टि मे रखकर सवेगी जैन श्रावक या 
जैन साधु अपना मरण सुधारने के लिए उक्त परिस्थितियों 
मे॑ सललेखना ग्रहण करता है। वह नहीं चाहता कि उसका 
शरीर-त्याग रोते-विलपते, संक्लेश करते और राग-द्वेष की 
अग्नि में झुलसते हुए असावधान अवस्था मे हो, किन्तु दृढ़, 
शानन्‍्त और उज्ज्वल परिणामों के साथ विवेकपूर्ण स्थिति 
मे वीरों की तरह उसका शरीर छूटे। सल्लेबना मुमुक्षु-- 
श्रावक और साधु दोनो के इसी उद्देश्य की पूरक है। 
प्रस्तुत में उसी के सम्बन्ध मे कुछ प्रकाश डाला जाता है । 


सहलेंखना ओर उसका महरुव : 

'सल्लेखता' शब्द ज॑न-धर्म का पारिभाषिक शब्द है। 
इसका अर्थ है--'स्म्यक्काय-कषाय-लेखना सल्लेखना-- 
सम्यक्‌ प्रकार से काय ओर कषाय दोनों को कृश करना 
सललेखना है । तात्पर्य यह है कि मरण॑-समय मे की जाने 
बाली जिस क्रिया-विशेष मे बाहरी और भीतरी अर्थात्‌ 
शरीर तथा रागादि दोषो का, उनके कारणो को कम करते 
हुए प्रसन्‍ततापूर्वक बिता किसी दबाव के स्वेच्छा से लेखन 
अर्थात्‌ कुशीकरण किया जाता है उस उत्तम क्रिया-विशेष 
का नाम सललेखना है'। उसो को 'समाधिमरण' कहा गया 
है । यह सललेखना जीवनभर आचरित समस्त ब्रतों, तपों 
और संयम की संरक्षिका है। इसलिए इसे जेन-संस्कृति में 
*ब्रतराज' भी कहा है । 
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भ्रपने परिणामों के अनुसार प्राप्त जिन आयु, इन्द्रियों 
ओऔर मन, वचन, काय इन तीन बलों के संयोग का नाम 
जन्म है ओर उन्हीं के क्रशः अथवा सर्वेथा क्षीण होने को 
मरण कहा गया है। यह मरण दो प्रकार का है--एक 
नित्य-मरण और दूसरा तद्भव-मरण । प्र॒तिक्षण जो आयु 
आदि का हास होता रहता है वर नित्य-मरण है तथा 
उत्तरपर्णाय की प्राप्ति के साथ पूर्व पर्याय का नाश होना 
तद्भव-मरण है" | नित्य-मरण तो निरन्तर होता रहता है, 
उसका आत्म-परिणामो पर विशेष प्रभाव नही पड़ता । 
पर तदुभव-मरण का कषायो एवं विषय-वासनाओ की 
न्यूनाधिकता के अनुसार आत्म-परिणामों पर अच्छा या 
बुरा प्रभाव अवश्य पड़ता है : इस तदझ्भूब-मरण को सुधा- 
रने और अच्छा बनाने के लिए ही पर्याय के अन्त मे 
'सहलेखना' रूप अलौकिक प्रयत्न किया जाता है। सल्‍ले- 
खना से अनन्त ससार की कारणभूत कषायों का आवेग 
उपशमित अथवा क्षीण हो जाता है तथा जन्म-मरण का 
प्रवाह बहुत ही अल्प हो जाता अथवा सूख जाता है। जैन 
लेखक प्राचार्य शिवाय सललेखना धारण पर बल देते हुए 
कहते हैं-- 

जो भद्र एक पर्याप भे समाधिमरण-पूर्वंक मरण करता 
है वह संसार मे सात-आठ पर्याय से अधिक १रिप्रमण नही 
करता--उसके बाद वह अवश्य मोक्ष पा लेता है ।' 


आगे वे सललेखना और मसलनेखवा-धा रक का महत्त्व 
बतलाते हुए यहा तक लिखते है' कि सललेखना-धारक 
(क्षपषक) का भक्तिपूर्वक दर्शन, वन्दन और वंयावृत्य आदि 
करने वाला व्यक्ति भी देवगति के सुखों को भोगकर अन्त 
में उत्तम स्थान (निर्वाण) को प्राप्त करता हे ! 


तेरहवीं शत,ब्दी के प्रोढ़ लेखक पण्डितप्रवर आशा- 
घरजी ने भी इसी ब्रात को बड़े ही प्राजल शब्दों मे स्पष्ट 
करते हुए कहा है" 

“स्वस्थ दारीर पथ्य आहार और पिहार द्वारा पोषण 
करने योग्य है तथा रग्ण शरीर योग्य औपधियो द्वारा 
उपचार के योग्य है। परन्तु योग्य आहार-विहार और 
ओषधोपचार करते हुए भी शरीर पर उनका अनुकूल 
भसर न हो, प्रत्युत रोग बढ़ता ही जाय, तो ऐसी स्थिति 


में उस शरीर को दुष्ट के समान छोड़ देना ही श्रेयस्कर 
है ।' 

बे असावधानती एवं आत्मघात के दोष से बचने के 
लिए कुछ ऐसी बातों को ओर भी सकेत करते है, जिनके 
द्वारा शीघ्र और अवश्यंभावी मरण को सुचना भिल जाती 
है। उस्त हालत मे ब्रती को आत्म्प्र्म की रक्षा के लिए 
सललेखना मे लीन हो जाना ही सर्वोत्तम है । 

इसी तरह एक अन्य विद्वान ने भी प्रतिपादन किया 
है कि-- 

“जिस शरीर का बल प्रतिदिन क्षीण हो रहा है, 
भोजन उत्तरोत्तर घट रहा है और रोगादिक के प्रतिकार 
करने की शक्ति नही रही है वह शरीर हो विवेकी पुरुषों 
को यथार्यातचा'रत्र (सल्लेखना) के समय को इग्रित 
करता है ।' 

मृत्युमहोत्सवका रकी दृष्टि में समस्त श्रुवाभ्यास, घोर 
तपश्चरण ओर कठोर ब्रताचरण को सार्थकता तभी है , 
जब मुमुक्ष श्रावक अथवा साधु विवेक जागृत हो जाने पर 
सल्लेखनापूर्वक शरीर त्याग करता है। वे लिखते हैं!'-... 

“जो फल बड़े-बड़े ब्रती-पुरुषो को कायक्लेशादि तप, 
अहिसादि ब्रत घारण करने पर श्राप्त होता है वह फल 
अन्त समय में सावधानी पृथक किये गये समाधिमरण से 
जीवों को सहज मे प्राप्त हो जाता है'?। अर्थात्‌ जो आत्म- 
विशुद्धि अनेक प्रकार के तपादि से होती है वह अन्त समय 
में समाधिपुर्वक शरी रत्याग से प्राप्त हो जाती । 

“बहुत काल तक किये गये उम्र तपो का, पाले हुए 
ब्रतों का ओर निरन्तर अभ्यास किये हुए शास्त्रज्ञान का 
एक-मात्र फल शान्ति के साथ आत्मानुभव करते हुए 
समाधिपूर्वक मरण करना है ।' 

विक्रम की दूसरी-तीसरी शताब्दी के विद्धान्‌ स्वामी 
समन्तभद्र की मान्यतानुसार जीवन मे आच्चारत तपो का 
फल वस्तुत: अन्त समय में गृहीत सललेखना हो है। अ्रतः 
वे उसे पूरी शक्ति के साथ घारण करने पर जोर देते है'*। 

आचाय॑े पूज्यपाद-देवनन्दि भी सललेखना के महत्त्व 
भौर आवश्यकता को बतलाते हुए लिखते है'*' कि 'मरण 
किसी को इृष्ट नही है | जैसे अनेक प्रकार के सोना-चाँदी, 
बहुमूल्य वस्त्रा आदि का व्यवसाय करने वाले किसी व्या- 
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पारी को अपने उस घर का विनाश कभी दृष्ट नहीं है, 
जिसमें उक्त बहुमूल्य वस्तुएँ रखी हुई हैं । - यदि कदाचित्‌ 
उसके विनाश का कारण (अग्नि का लगना; बाढ़ आ 
जाना या राज्य में विप्लव होना आदि) उपस्थित हो 
जाय तो वह उसकी रक्षा का पुरा उपाय करता है और 
जब रक्षा का उपाय सफल होता हुआ दिखाई नही देना, 
तो घर में रखे हुए बहुमूल्य पदार्थों की बचाने का भरसक 
प्रयत्न करता है और घर वी नष्ट होने देता है। उसी 
तरह बव्रत-शीलादि ग्रुणो का अर्जन करने वाला ब्रती- 
श्रावक या साधु भी उन ब्रतादिगुणरत्नों के आधारभूत 
शरीर की, पोषक आहार-शौषधादि द्वारा रक्षा करता है, 
उसका नाश उसे इष्ट नहीं ह। पर दैववश शरीर में 
उसके विनाश-का रण (असाध्य-रोगादि) उपस्थित हो जाये, 
तो वह उनको दूर करने का यथासाध्य प्रयत्न करता है । 
परन्तु जब देखता है कि उनका दूर करना अशक्य है और 
शरीर की रक्षा अब सम्भव नही है तो उन बहुमुल्प ब्रत- 
शीलादि आत्म-गुणों की वह सल्लेखना द्वारा रक्षा करता 
है और शरीर को नष्ट होने देता है ।' 


इन उललेखों से सल्‍लेखता की उपयोगिता, आवश्य- 
कता और महत्ता सहज म जानी जा सकती है। ज्ञात 
होता है कि इसी कारण जेन-सस्कृति में सलल्‍लेखना पर 


अनैकान्त 


बड़ा बल दिया गया है। जैन लेखकों ने श्रकेले इसी विषय 
पर प्राकृत, संस्कृत, हिन्दी आदि भाषाओं में अनेकों स्वतत्र 
ग्रन्थ लिखे हैं। आचार्य शिवार्य की “भगवती आराधना! 
इस विषय का एक अत्यन्त प्राचोन और महत्त्वपूर्ण विशाल 
प्राकृत-ग्रन्थ है । इसी प्रकार 'मृत्यु-महोत्सव', 'समाधि- 
मरणोत्साहदीपक', समाधिमरणपाठ' आदि नामों से सस्कृत 
तथा हिन्दी मे इसी विषय पर अनेक कृत्तियां उपलब्ध हैं। 


सल्लेखना का काल, प्रयोजन और विधि : 


यद्यपि ऊपर के विवेचन से सलल्‍लेखना का काल और 
प्रयोजन ज्ञात हो जाता है तथापि उसे यहा और भी अधिक 
स्पष्ट किया जाता है। आचार्य समनन्‍्तभद्र स्वामी ने 
सलल्‍लेखना-धारण का काल (स्थिति) और उसका प्रयोजन 
बतलाते हुए लिखा है-- 

उपसरगें दुर्भिक्षे जरसि रुजाथां च निःप्रतीकारे । 

धर्माय तनुविमोचनमाहु: सल्लेखनामार्याः ॥ 

--रत्तकरण्डभ्रा० ५-६ 

अपरिहाये उपसग्ग, दुभिक्ष, बुढ़ापा और रोग--इन 
अवस्थाओं मे आत्मघर्म की रक्षा के लिए जो शरीर का 
त्याग किया जाता है वह सललेखना है । 


(क्रमशः) 
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विचारकों के लिए :-- 


आवश्यक ओर दिगम्बर म॒नि 


एक बार हमने लिखा था--- 

“हम इकट्ठा करने में रहे श्रौर सब कुछ खो दिया ।” 
यह एक ऐसा तथ्य है जिसे लाखो-लाखों प्रयत्नों के बाद 
भी झुंठलाया नहीं जा सकता। हम जैसे-जैसे, जितना 
परिग्रह बढ़ाते रहे, वैसे वैसे जैन हमसे उतना दूर खिसकता 
गया और आज स्थिनि यह है कि हम जैन होने के साधन- 
भूत मुनि और श्रावकोचित्‌ भाचार विचार मे भी शुन्य 
जैसे हो गए । 

लोंगों ने जडों की खोजें कीं उन्होंने सारा ध्यान 
जड़ों पर शोध प्रबन्धों के लिखने मे केन्द्रित किया, उन्हें 
प्रकाशित कराया और उन पर विविध लौकिक पारि- 
तोषिक, डिग्रिया पाते रहे । आत्मा की कया करने वाले 
बड़े-बड़े वाचक भी परिग्रह सचयन में लगे रहे ओर वे 
भी साधना, दान आदि के विधिध आयामों के नाम से 
विविध रूपो में परिग्रह संचयन और मान-पोषण आदि मे 
लीन रहे । जिससे वीतरागता का प्रतीक निग्रेन्धत्व-जैनत्व 
लुप्त होता रहा | हमारी दृष्टि मे 'अपरिग्रहबाद' को 
अपनाने के सिवाय जैन के सरक्षण का अन्य उपाय नही। 
और अपरिग्रहवाद की मीढ़ी पर चढने के लिए शुद्ध- 
श्रावकाचार और साध्वाचार व। पालन आवश्यक है। 

बात आचाये कुन्दकुन्द की है। यद्यपि इनके समय 
आदि के विषय मे श्री नाथुराम प्रेमी, डॉ० पाठक, डॉ० 
ए. चक्रवर्ती, प० जुगलकिशोर मुख्तार, डॉ० उपाध्ये और 
डॉ० ज्योति प्रसाद प्रभूति विद्वान। के अपने भत्त रहे है 
तथापि वर्तमान मनीषियों के सद्विचार और प्रेरणानुसार 
इन दिनो देश में वुन्दकुन्द का (निश्चित) डसहख्राब्दी 
वर्ष मनाया जा रहा है--हम इसका स्वागत करत ह। 
बहाना चाहे जो भी हो--हम समय आदि को, आदर्श 
जीवन और गुणों जितना महत्त्व भी नही देते । हमारी 
दृष्टि से तो महापुरुषों के निमित्त से धारमिक उत्सव सदा- 


[_] पद्मचन्द्र शास्त्री, संपादक 'अनेकान्त' 


काल मनाए जा सकते हैं। ऐसे निमित्तों से यदि जैनत्व 
को समभने और जीवन में उतारने के सही उपक्रम किए 
जांय तो ऐसे बहानों से स्थान-स्थान पर जो समारोह होते 
है--हो रह है व कुन्दकुन्द की कृतियों के विषय में और 
उनके जीवनाचार के तथ्प उजागर करते की जो पुनरा- 
वृत्तिया हो रही है; उनसे अवश्य लाभ उठाया जा सकता 
है । यदि वुन्वकुन्द जैसे आचार को जीवन मे उतारा जाय, 
उनके उपदेशानुरूप आचरण किया जाय तो जैनत्व को 
अब भी बचाया जा सकता है। उरना, आज जैनत्व टूट-सा 
चुका है । लोग आज जिस मात्रा मे जय-जयकार करने के 
अभ्यासी बंत चुके है यदि कही उसके शतांश भी कुन्दकुन्द- 
वत्‌ आचार-विचार के अनुसर्ता होते तो जैन की जैसी 
चिन्तनीय दशा श्राज है वेसी न होती । 

कुछ लोग कुन्दकुन्द को अध्यात्म उपदेष्टा होने के नाते 
अध्यात्म मात्र को ही आगे ला रहे है और व्यवहार शुभा- 
चार का लोप कर रहे है । पर, ध्यान से देखा जाय तो 
कुन्दकुन्द ने व्यवहार का भी वसा ही प्ररूपण किया है 
जैसा कि अध्यात्म का। उन्होने समथसार की भांति 
अष्टपाहुड भी रचे है। अष्टपाहुशे में वाह्याचार पर 
जितना खुलकर लिखा गया है, शायद ही श्रन्यत्र हो । 
इनमें श्रावकों, मुनियो दोनो के आचारों का खुलकर वर्णन 
है । यदि मानसिक शिथिलाचारी द्ोने के कारण कोई 
व्यक्ति इन्द्रिय भोगो को सामग्री से चिपका रहे--परिग्रह 
को कृश न कर सके और वाह्य में अपने को धघर्मात्मा 
बताने के लिए कोारे अध्यात्म को चर्चा करने लगे, तो उसे 
मार्ग से भटका ही कहा जायगा । आज अध्यात्म के नाम 
पर एक छलावा जैसा भी +ने लगा है। हमने अध्यात्म 
के गीत गाने वालों मे श्रायः ऐसों को अधिक देखा है जो 
आकण्ठ परिग्रह और मोह माया में डूबे हो। उनमें ऐसे 
भी कितने ही हो, जिन पर अपार सम्पत्ति हो और आगे 
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भी सम्पत्ति संग्रह के जुगाड़ मे लगे हों--तब भी आश्चर्य 
नहीं । पर-- * 
जब तक ऐसा चलता रहेगा और बाह्याचार पर 
जोर न दिया जायगा, परिग्रह-लीन-प्रवृत्ति रहेगी, तब तक 
जैन का हास ही होगा । यदि श्रावक और मुनिगण इस 
ओर अपनी-अपनी श्रेणी माफिक ध्यान दें और अवश्य- 
करणीय को करें, तब भी बहुत कुछ हो सकता है। इस 
प्रसंग मे यदि हम कुन्दकुन्द द्वारा प्ररूपित मात्र आवश्यक 
भर के लक्षण को ही देखें और विभिन्‍न आचार्यों कृत 
विभिन्‍न टीकाओं को देखें तो भी यह स्पष्ट होते देर न 
लगेगी कि कोन कहा से कहा आ गया, कितने परिग्रह में 
डुब गया ? 
साधारणत, आवश्यक शब्द का भाव प्राय: अवश्य 
करने योग्य, किया से लिया जाता रहा है और श्रावक के 
लिए संसार-वर्धक क्रिया?ों से समय निकाल कर परमार्थ 
की जनक षट्क्रियाओ---(देवपूजा, ग्रुरुउपासना, स्वाध्याय, 
सयम, तप, दान) के करने को जरूरी बताया जाता रहा 
है। वक्त षट्‌ क्रियाएँ श्रावकों के छह आवश्यक है । क्यो 
कि श्रावक दशा में परायों की जिम्मेदारी होने से श्रावक 
विविध सकलल्‍्य-विकल्पो के जाल मे फंसा होता है। यदि 
वह समय निकाल कर इन क्रियाओ को करले तो वह 
आत्मा के प्रति आगे बढ़ता है। पर, आचार्य कुन्दकुन्द 
द्वारा किया गया आवश्यक शब्द का एक और अं है जो 
बड़े गहरे मे है और मुनियों के लिए कहा गया मालूम 
होता है। उसमे श्रावकों की भाति समय निकाल कर 
करने की बात नही है । वहा तो 'स्व' के सिवाय अन्य मे 
कभी जाने की कल्पना न होने से (मुनि के अ-बश होने से) 
प्रति समय ही आवश्यक है । कुन्दकुन्द कहते है-- 
'रा वसो अवसो अवसस्स कम्म वावस्सयति बोधव्वं ।' 
+>-नियमसार १४२ 
यो हि योगी स्वात्मपरिग्रहादन्येषां पदार्थानां ब्श न- 
गत:, अतएवं अवश इत्युक्त:, अवशस्य तस्य परमजिनयोगी- 
एवरस्प निम्रचय धर्मध्यानात्मक प्रमावश्यककर्मावश्यं 
भवति ।' >पझप्रभमलधारिदेव 
योगी आत्म-ग्रहण के सिवाय अन्य पदार्थों के वश में 
नही होता है अतएवं उसे 'अवश' कहा गया है। और 


मनेकान्ते 


परमजिन योगीश्वर के धर्मध्यानात्मक परम-भआवश्यक 
होता है। प्रसंग मे जिन-योगीश्वर छाब्द से जेन मुति ही 
समझना चाहिए। क्योंकि जिन भगवान के धर्मेध्यान न 
होकर शुक्लध्यान के अस्तिम दो पाये ही हो सकते हैं । 
इसके सिवाय जिन भगवान को सामायिक, स्तवनादि जैसे 
आवश्यको की आवश्यकता ही नही होती । 


टीकाकार ने गाथा १४३ की टीका में लिखा है-- 
जो श्रमण अन्य के वश में रहता है उसके आवश्यक नही 
होता ।--'स्वस्वरूपादन्येषां परद्रव्याणा वशो भृत्वा'''*** 
द्रव्यलिज्भ' गृहीत्वा स्वात्मकायंविमुखः सन्‌'*'*** जिनेन्द्र- 
मन्दिर वा तत्क्षेत्र वास्तुधनधान्यादिक वा सर्बमस्मदीय- 
मिति मनएचकार इति ।--जो निजात्मस्वरूप के अतिरिक्त 
अन्य द्रव्यों के वशीभूत होकर''''*'द्रव्यलिग को ग्रहण 
करके स्वात्म काये से विमुख होकर'*'**'जिनमन्दिर 
अथवा उसके क्षेत्र वास्तु-धन-छान्यादि को अपना मानने 
का मन बनाता है--वह पर-वश होता है। टीका में गहीत 
द्रव्यलिगी शब्द वाह्यवेश का ही सूचक है । 

इसी नियमसार की गाथा १४२ की मूलाचार टीका 
में बसुनन्दी आचाय॑ का अभिप्राय भी ऐसा ही है अर्थात्‌ 
जो पर के वश मे न हो उसके ही आवश्यक होते है--“न 
वश्य: पापादेरवश्यो यदेन्द्रियकषायेषत्कषाय रागद्ठेष।दि- 
भिरनात्मीयक्रतस्तस्थावशस्ययत्कर्मानुष्ठान तदावश्यक- 
मिति बोडव्य शञातव्यम्‌ .“--मूला, ७/१४. 

इसी नियमसार को गाथा १४६ में आचार्य कुन्दकुन्द 
ने इसे और भी खोला है-- 
परिचत्ता परभावं अप्पाणं क्षादि णिम्मलसहावं । 
अप्पब्सों सो होदि हु तस्स दु कम्मं भणंति आवास ॥?१४६ 

जो पर के भाव को छोड़ कर निर्मल स्वभाव स्व 
आत्मा का लक्ष्य रखता है वह स्वय में स्व-वश होता है 
उसके कर्म (कार्य) को आवश्यक कहा जाता है । 

उक्त स्थिति के होने पर ही 'एकाकी निस्‍्पृहः ज्ञान्त: 
पाणिपात्रो दिगम्बरः' जंसी स्थिति बनती है। वास्तव मे 
तो आहारादि क्रियाएँ भी मुनि की परवशता को इगित 
करती हैं। पर, च्‌कि शरीर के रहते हुए इनका परित्याग 
शक्त्यनुसार ही हो सकता है -- जिसके त्याग के लिए मुत्रि 
अभ्यास भी करता है और जब तक वह परिपक्व नहीं 


झ्रावकयक झौर दिगस्वर सुतनि १६ 


हो जाता--मजबूरी मे आहार लेता है। ऐसा आहार तप 
आदि में सहायक होने से मुनि की 'अवशता' की पुष्टि ही 
करता है, क्योंकि मुनि को उसरें गृद्धता नहीं होती । कहा 
भी है--लें तप बढावन हेत, नहिं तन पोषते तज 
रसन को ।' 

जब हम समयसार को पढ़ते है तो उसमे भी पद-पद 
पर आत्मा के अपरिग्रही -- पर-नलेंप और स्वतत्र आस्था 
करने की प्रेरणा मिलती है | आचार्य कहते है-- 

'अहमिक्को खलु सुद्धो, दसगणाण महओे सदा5ुरूवी । 
ण हि मज्झ अत्थि कि चिवि, अण्ण परमाणु मित्त पि ॥' 

उक्त गाथा की विस्तृत व्याख्याएँ मिलती है। और 
सामान्य अर्थ से भी यही फलित होता है कि--आत्मा 
अकेला स्व मे एक है, टकोत्कीणं शुद्ध स्वभावी है, दर्शन 
ग्रौर ज्ञानमय परिपूर्ण है, त्रिकाल मे स्वभावत:ः अरूपी है 
और अन्य परमाणमात्र--पर द्रव्य आत्मा का स्व-स्वरूप 
नहीं है। इसका आशय ऐसा भी है कि आत्मा अन्य 
पुदूगल आदि से रहित सदाकाल दिगम्बर है। ऐसा शुद्ध 
आत्मा ही आकाश में स्थित होने के कारण 'दिगम्बर' नाम 
पाता है। इसके सिवाय शरीर से नग्न--वस्त्र-रहित 
होना तो पुदूगल की (नि्नेन्थता) नग्नता है -मात्र अन्त- 
रग को इंगित करने को । जहां मैं स्वभाव से "ग्न हू ऐसा 
व्यवहार भी होगा वहां भी “मैं' से आत्मा हो पग्राह्म होगा । 
शरीर से पृथक्‌ आत्मा है, यह बात जगत्प॒स्िद्ध है और 
इसे अन्य भी मानते है। गीता मे वस्त्राणि जीर्णान आदि 
से भी इस कथन की पुष्टि होती है--भले ही वहा भात्मा 
का स्वरूप कुछ भी क्यो न मात्रा गया हो । अस्तु ! 

उक्त प्रसग में जिसको अ-बश कहा वह ॒ मुनि का ही 
रूप ठहरता है और मुनि को अ-वश होना ही चाहिए जब 
ऐसा होगा तभी कुस्दकन्द-अब्दि सफल मानी जायगी। 
अन्यथा, कुन्दक्न्द की जय और आवश्यको के पालन की 
बात कोरा दिखावा ही होगा। थोड़ी देर को यह भी मान 
लिया जाय कि उक्त स्थिति अति उच्च अवस्था की हं तो 
भी जो कम अवश होने की भोर ले जाते है उनकी ही 
पूर्ति कहा तक की जा रही है ? आवश्यको के कई भेद 
बतलाए गए है ताकि एक के श्रभाव में दूसरे म लगा 
जाय और उसमे भी थकान होने पर तीसरे चोथे आदि में 


लगा जाय--मुनि इनसे कभी अलग न हो । 
आचार्य कुन्दकुन्द ने स्पष्ट कहा है-- 
“आबासं जइ इच्छसि अप्पमहावेसु कुणदि थिरभावम्‌ । 
तेण दु सामण्णगुणं संपुण्ण होदि जीवस्स ॥ 
आबासएण हीणों पब्भद्वो होदि चरणदों समणों । 
पुव्वत्तकमेण पुणो तम्हा आवासयं कुज्जा ॥ 
आवासएण जुत्तो समणो सो होदि अतरंगप्पा । 
आबवासय परिहीणों समणो सो होदि बहिरप्पा ॥। 
-+नियमसार १४७--१४६, 


यदि तू आवश्यककर्म को चाहता है तो अपने आत्म- 
स्वभाव मे अपने भाव को स्थिर कर, इसी के करने से 
धमणगुण की सम्परूर्णता होती है। आवश्यक कर्म से हीन 
श्रमण चारित्र से श्रष्ट होता है; भ्रष्ट न होवे इसलिए 
उसे पूर्वोक्त क्रम से आवश्यक कम करना चाहिए -- 'अ- 
वश होकर रहना चाहिए । जो श्रमण (सदा) आवश्यक- 
कर्म से युक्त होता है वह श्रमण अन्तरात्मा होता है और 
जो आवश्यककर्म से रहित होता है वह श्रमण (द्रव्यलिंगी) 
बहिरात्मा (मिथ्यादुष्टि) होता है । श्री दोलतराम जी ने 
भी कहा है-- बहिरातम तत्त्व मुधा है। ऐसा सब 
आचार्य कुन्दकुन्द का अन्तरंग है इस पर ध्यान देना 
चाहिए । 

आज स्थिति बड़ी विचित्र है। परिपाटी ऐसी बन 
रही है कि--व्यक्ति अपने करने योग्य कार्यों को दूसरों से 
कराने का अभ्यासी-सा बन गया है। जो सामाजिक 
व्यवस्थाएँ उसे स्वयं करनी चाहिए थी वे कार्यकर्ताओं 
ओर नेताओ ने श्रमणो के ऊपर छोड़ दी। और इसमें 
कारण है उनकी स्वय की आचार हीनता । स्वय आदर्श 
रूप न होने से जब समाज उनकी नहीं मानता तब वे 
सहायता के लिए किसी श्रमण की दुहाई देकर उप्तसे उस 
कार्य को सम्पन्तता चाहते है--उस पर दोौड़े जाते हैं और 
क्षमण ऐसा करने-कराने से अपने आवश्यक कर्म से हट 
जाता है--सांस।रिक प्रपंचो में फंस जाता है। श्रमण का 
कार्ये स्व-हित प्रमुख है। जबकि आज मामला उल्टा हो 
चुका है । इसे नेताओं ओर समाज को गहराई से सोचना 
चाहिए--भआज यदि साधु में शिथिलता है, तो उस सबकी 
जिम्मेदारी से श्रावक बच नहीं सकता--उसे गुरु-पद की 


३०, वर्ष ४२, कि० १ 


निर्दाषता के प्रति सावधान रहना चाहिए--गुरु को घेरने 
से बचना चाहिए। आज की प्रथा मे तो साधु ःसलिए 
अच्छा है कि वह हमारा प्रचारादि का काम कर रहा है । 
यदि हमारे मिशन मे वह सफलता दिलाता है, तो उसकी 
जय बुलती है फिर चाहे वह आचार मे शिथिन ही क्यो 
न हो जाय-यानी श्रावक का साधु की विरागता से 
लगाव नहीं; वह संसार की ओर स्वयं दौड रहा है और 
साधु को भी दौडा रहा है । 

आचाये कुन्दकन्द ने साधु के स्थानादि के जो निर्देश 
दिए हैं, उनसे भी मुनि के श्र-बश होने की पुष्टि होती 
है। कहा गया है कि--सूनाघर, वृक्ष का मूल, उद्यान, 
मसान भूमि, गिरि की गुफा, गिरि का शिख र, बन अथवा 
वसतिका इन स्थानों विष, मुनि ।तेष्ठे है। मुनिन करि 
आसक्त क्षेत्र, तीर्थ स्थान वैध कहे है। मुनि को पचमहा- 
वब्रतधारी, इन्द्रियों मे संवबत, सभी अ्रकार की सांसारिक 
बांछाओं से रहित और स्वाध्याय व ध्यान में लीन रहना 
साहिए । इसी प्रकार के अन्य भी अनेको निर्देश है। और 
इन्ही से मुनि रूप की सुरक्षा है--अ्परिग्रहीपना है । 


जब भांति-भांति की अफवाओ, चर्नाग्रो प्रश्नावलियो 
और समाचारो से विचलित मन ने विचार दिए--'हमारी 
श्रद्धा सच्चे मूनि-मार्ग मे हैं और सच्चे मुनि आज भी है 
तथा हम भी क्ुन्दकुन्द के आदेशो-आदर्शों के समर्थक है । 
हम चाहते रहे हैं कि आज के सभी मुनियों मे हमारी 
-श्रद्धा बनी रहे--हम उनके वर्तमान आचारो पर भी 
शक्तित न हों। तब प्रसिद्ध अपवादो के निराकरणार्थ हम 
कई वर्षो से शास्त्रों मे इन प्रसगों की खोज में रहे कि 
कहीं कुन्दकुन्द के चरित्र या आगमों मे ऐसे उल्लेख मिल 
जाँय कि-- 

“कोठियों, बगलो ओर गृहस्थों से सकुल ग्रहों मे ठह- 
रना, चन्दा-निट्रा करना-कराना, भवन आदि बनवाना, 
सावधान होकर फोटू खिचवाना, नेताओं से घिरे रहना, 
लम्बे काल जन-सकुल नगरो मे ठहरना, शीत-उष्ण&र 
उपकरणो का प्रयोग करना, जत्र-मत्र, जादू-टोना, गण्डा- 
ताबीज आदि से जनता को सन्‍्तुष्ट करना, कमंडलु का 
पानी देना जैसे काये दिगम्बर मुनि को कल्प्य है अर्थात्‌ वे 


प्रनिकाण्त 


ऐसा सब कुछ कर सकते हैं, आदि । पर, इसमें हमें निराशा 
हो मिली--ऐसे उलेख न पा सके । 

मुनि-श्रद्धालु होने के नाते हमारे मन ने यह भी प्रेरणा 
दी कि--'यदि अब भी लोग द्वि-सहुस्ताब्दि मनाकर भी 
कुन्दकुन्द के आग्रम वचनों पर न चल सके तो हम 
क्यों न भक्ति में अपने हम-सफर, मुन्रि-श्रद्धालु भक्तों, 
नेताओं और धघनपतियों से ऐसी अपेक्षा करें कि वे अपनी 
शक्ति का उपयोग उक्त प्रकार की खोजों के कराने में 
करे । हम तो असमर्थ है पर समर्थ भक्‍तत तो इस निमित्त 
बडी राशियों के पुरस्कारों की घोषणा कर भ्रथे-खोजी 
विद्वानों का उत्साह बढ़ाकर ऐसा (वर्तमान-मुनि-आचार 
रूप) सब विधान तक प्रसिद्ध और निर्मित करा ही सकते 
है । आज इस युग मे पैसे के बल से सब कृछ होना शकय 
है और कई क्षेत्रों में तो मनमानी तक हो रहो हैं। फिर 
यह तो धर्म का कार्य है। यदि उक्त प्रथाएँ सही ठहर 
जाती है तो वर्तेमात का पूरा मुनिरूप सुरक्षित रह जाता 
है और लोगों की श्रद्धा भी उक्त रूप मे रह सकती है-- 
और पिरोधियों के मुह भी महज बन्द हो सकते है या 
वर्तमान चलन के अनुरूप कोई विधान भी निर्मित कराया 
जा सकता है | वरना, जमाना खराब है और हमें स्मरण 
है कि कश्नी विरोध को लक्ष्यकर, उस समय के सर्वोच्च 
और सरल त्यागी वर्णी श्री पं० गणशप्रसाद जी महाराज 
तक दो एक बार इटावा से श्री ला० राजकृष्ण जैन को 
भेजे एक पत्र में यहां तक लिख देना पडा कि--जैनमित्र 
अंक २० में जो लेख निरजनलाल के नाम से छपा है, आप 
लोगो न पढ़ा होगा । अब तो यहा तक आचाये महाराज 
के ये शिष्य लिखते है--'पीछी कमण्डलू छीन लो श्रादि ।! 

पर, बहकाए मन की ऐसी अ्रटपटी बातें हमारी बढ्धि 
को रास नहों श्राई | बुद्धि ने तो कुन्दक्न्द द्वारा प्ररूपित 
आवश्यक के लक्षण को ही आवश्यक और स्वीकायें 
समझा । अर्थात्‌ जो 'पर' किसी के वश से न हो वही श्र- 
वश, निर्मल और बन्दनीय दिगम्बर मूनि है और आवश्यक 
भी उसी के होते है । 

आवश्यक पालन में जो स्थिति मुनि की है, श्रावकों 
के षट्‌-कर्मो के सम्बन्ध मे श्रावक की भी वैसी स्थिति 

(शेष पृ० टा० ३ पर ) 


जरा-सोचिए ! 


स्वर्गीयों की झांकी : एक स्वर्गॉय को कलम से--- 


१. सस्‍्व० श्रो अजुनलाल सेठी : 

'सेठी जी जिन-दश्शन किये बगेर भोजव नहीं करत 
थे। जेल मे जिन-दर्शन की सुविधा न होने के कारण, 
उन्होने भोजन का त्याग कर दिया और उस पर वे इतने 
बृढ़ रहे कि सत्तर रोज तक निराहार रहे। अन्त मे 
सरकार को झकना पड़ा और महात्मा भगवानदीन जी ने 
जेल में जिन-प्रतिबिब विराजमात कराई, तब उनका 
उपवास समाप्त हुआ । भारत के राजनीतिक बन्दियों मे 
सेठी जी का यह प्रथम उदाहरण था, इसलिए भारतीय 
नेताओं ने भारत का जिन्दा मेकस्वनी' कहकर उनका 
अभिनन्दन किया था ।/ 

'जो सेठी जीवन भर गुरुडमवाद, पोपड़मवाद, सम्व- 
दायवाद के विरुद्ध जीवनभर लड़ता रहा, मिटता रहा, 
वही सेठी इन मजह॒वी दीवानो द्वारा इस तरह समाप्त 
कर दिया जायगा। विधि के इस लेख को कोन मेट 
सकता था ।-- 

'ददेश सेवा का ब्रत लेने और जो भी अर्थ हाथ में 
आए, उसे देश सेवा मे ही न्‍्योछावर कर देने के कारण 
सेठी जी स्वयं तो दारिद्रयत्नती थे ही, उनके परिवार को 
भो यह सब सहना पड़ता था। परिवार के निमित्त मैंने 
कई रईसों से कुछ भिजवाने का प्रयत्न किया भी तो सब 
ब्यर्थ हुआ * '“॥ 

“राजनैतिक और आर्थिक दुश्चिन्ताओं के कारण सेठी 
जी का मानसिक सन्तुलन आखिर खराब हो गधा, और जब 
कही आश्रय न मिला तो ३० रुपए मासिक पर मुस्लिम 
बच्चो को पढ़ाने पर मजबूर हो गये। अपने ही लोगो की 
इस बेवफाई का उनके हृदय पर ऐसा आधघात लगा कि 
उन्होंने घर श्राना-जाना भी तकंकर दिया ओर २२ दिसम्बर 
६६४१ को इस स्वार्थी संसार से प्रयाण कर गए ।-- 


“जिस असाम्प्रदायिक तपस्वी की अर्थी पर कबीर 
की मंयत की तरह गाइने-फूकने के प्रश्न पर हिन्दु-मुस्लिम 
संघर्ष होता । वह भी कुछ सम्प्रदायी मुसल मानो के घड्यत्र 


के कारण न हो सका उनके परिवार वालो को भी तीन 
रोज के बाद सेठी जी की मृत्यु का सवाद मिला | 
२. स्व० ब्र० सीतल प्रसाद जी : 

“न जाने ब्रह्मचारी जी किस धातु के बने हुए थे कि 
थकान और भूख प्यास का आभास तक उनके चेहरे पर 
दिखाई न देता था ।! 

“उन्होंने सनातन जैन समाज की स्थापना कर दी 
थी । वे इशके परिणाम से परिचित थे इसीलिये उन्होंने 
उक्त सस्था की स्थापना से प्रूवे सभी जेन-संस्थाओं से 
त्याग पत्र दे दिया था, जिनसे उनका तनिक भी संबंध 
था । क्थोकि वे स्वप्त मे भी उन सस्थाओ का अहित नही 
देख सकते थे, किन्तु जो अवतरित ही ब्रह्मचारी जी को 
मिटाने के लिए हुए थे, उन्हें केवल इतने से सम्तोष 
नहुआ।वे ब्रह्मतगारी जी के व्यक्तित्व को हो नही 
अस्तित्व को भी मिटाने के लिए दृढ़ संकल्प थे। इस 
भीष्मपितामह पर धर्म की आड़ मे प्रहार किए गए ।! 

“इन्ही आधी तूफानों के दिनो (सन्‌ २८ या २६) में 
पानोपत मे श्री ऋषभ जयन्ती उत्सव था ।****-**** मैं 
सोच ही रहा था कि आज क्या खास सभा जम सकेगी 
कि प० वृजवासीलाल वदह॒वास-से मेरे पास आए और 
एकान्त में ले जाकर बोल--गोयलीय अनर्थ हो गया, अब 
क्या होगा ? मैं घबराकर बोला--पडित जी, खेर तो है, 
क्या हुआ ? 

वे पसीने को चाँद पर से पोछते हुए बोले--“बाबा 
जी स्टेशन पर बेठे हुए है ओर यह कहकर ऐसे देखने लगे 
जैसे किसी भागी हुई स्त्री के मरने की वर फैलाने के 
बाद, उसे पुन: देख लेने पर होती ८ । मुझे समझते देर 
नही लगी कि ये बाबा जी कोन से है और क्यो आए है ? 
बात यह थी कि पानीपत में ब्रह्मचारी जी के भक्त काफी 
थे उन्होंने आने के लिए उन्हे निमत्रण भी दिया था 

सभा का अष्ययक्ष भी उन्ही को चुना गया तो एक दो 
व्यक्तियों ने कुछ पक्षियों जैसी आवाज में फब्ती कसी । 


१२, बर्च ४२, कि० है 


****** “उन दिनों मैं आये समाजी टाइप डंडा अपने साथ 
रखता था, लपक कर उस्ते उठा लिया और आवेश भरे 
स्वर में बोल/--ब्रह्मचारी जी, आप व्याख्यान देना 
प्रारम्भ कर दें, देखें कौन माई का ला: आप तक बढ़ता 
है। ब्रह्मतारी जी सिहर से गए, बोले--भाई शान्त रहो, 
मेरा ब्याद्यान करा दो, फिर चाहे मेरा कोई प्राण ही 
निकाल दे | 

यह ऐसी आंधी का बवण्डर था कि इसमें" पुलिस 
की वछियों का सामना करने वाले जन कांग्रेसी भी इन 
अहिसको की सभा में बोलने का साहस न कर सके । 
वैरिष्टर चम्पतराय जी और साहित्यरत्न प० दरबारी 
लाल जी जैसे प्रखर और निर्भीक विद्वान साहस बटोर 
कर गए भी पर व्यर्थ । उन्हे भी तिरस्कृत किया ग्रया, 
बेचारे मुंह लटकाये चले आए । सीतल प्रसाद को ब्रह्मचा री 
न कहा जाय, उसे आहार न दिया जाय, धर्म स्थानों में 
ने घुसने दिया जाय, उसे जैन संस्थाओं से तिकाल दिया 
जाय, उत्तका व्याख्यान न होते दिया जाय, उसके लिखने 
और बोलने के सब साधन समाप्त कर दिए जाँय। यही 
उस समय के जन धर्मोपयोगी नारे उस संघ ने तजबीज 
किए थे ।' 

ब्रह्मचारी जी की मृत्यु पर पत्रों ने आँसू बहाएं, शोक 
सभाएँ भी हुई | शीतल-होस्टल, शीतल वीर सेवा मन्दिर 
और शीतल-पग्रन्थमाला को योजनाएँ भी कुछ दिनो बड़ी 
सरगर्मी से चली, पर आखिर, सब सीतल-स्मारक शीतल 


होकर रह गये ।' 
“बोह पलको पँ आ ही गया बन के आंसू । 
जबां पर न हम ला सके जो फसानां ॥--सहवाई 


-स्व० श्री अयोध्या प्रसाद गोयलोय 
(भा० ज्ञानपीठ प्रकाशन जित जागरण के अग्रदूत! से) 


सम्पादकीय नोट--जनधर्म में हिसा, भूँठ, चोरी 
ह्ादि को पाप कहा है श्लोर इसके करने वाले को पापी । 
उक्त बोनों हस्तियों के उक्त स्व-जीवन में ऐसा कुछ नहीं 
लक्षित होता जो प/प हो । मालुम होता है इन्होंने जो भी 
किया परहित-हेतु हो किया, मलाई को दृष्टि से हो 


झ्रनेकान्त 


किया । ब्र० सीतलप्रसाद जी तो प्रध्यात्स क्षेत्र में भी 
इतना दे गये जितना देना प्रन्‍्य को सरल नहीं। उन्होंने 
कठिन-: श्रागम भी सरल करके जनता को दिए जो श्राज 
भी उनकी गौरव-गाथा गा रहे हैं। श्री भ्र्जुनतलाल सेठी 
सा० की धारमिक वुढ़ता तो उनके ७० उपवासों से ही 
स्पष्ट है कि--उन विनों उनका श्रद्धात और आचररा 
फंसा जेनधरं परक् था। खेद है कि इस पर भी अहिसा, 
उपगृहन श्रौर स्थितिकरण का नारा देने वाले कुछ जेनियों 
ने इनके साथ जंसा सलूक किया, वह उस समाज की तत- 
कालोन मनोवुत्ति को धब्बा लगाने को काफी है। क्या, 
तिरस्कार के जिवाय तब श्रन्य कोई उपाय नहीं था ? 
कहावत है कि 'कंकरी फे चोर को कट।र नहीं मारना 
चाहिए---यदि कुछ समाज की दृष्टि से हतमें कोई दोष 
प्रतिभासित हुए हों, तब भी शास्त्र के इस वाक्य को तो 
याव रखना ही चाहिए था कि --'जो एक दोष सुन लोजे। 
ताको प्रभु दण्ड न दीजे ।“-पारवव पुराण 


नारा तो हम देते हैं--'अहिसा परसों धर्म: औ्ौर 
“क्षमा वीरस्य भूषराम' का। पर, कर्मठों फे प्रपमान के 
सभ्य तब ये नारे कहाँ चले गए थे जो श्राज परिप्रह को 
साथ लिए उभरते दिखाई दे रहे हैं ? प्राज तो समाज में 
खुले ग्राम सभी पांचों हो पाप स्पष्ट घर किए जैसे विखते 
हैं, फिर भी कोई किसी के कार्य तक का बहिष्कार नहीं 
कर रहा--सभी क्षमा धारण किए है। गहरी नजर से 
देखेंगे तो शायद प्रापको सावंजनिक संस्थाश्रों में, सभाश्रों 
में, मंचों पर श्रौर यहां तक कि जेन नास के गली-कूचों 
तक में भी पाप करने वाले ऐसे लोग तनकर खड़े बिखाई 
दे जाएंगे। शायद ही ऐसा कोई क्षेत्र बाकी हो जहाँ इनकी 
घस-पेठ न हो । ये हर जगह विद्यमान हैं--कहीं पंसे के 
साथ, कहों ज्ञान फे मद को लिए, कहीं पत्र पत्रिका या 
किसी सस्था या श्रान्दोलन फे चालक होकर । तरह-तरह 
के वेष धारियों मे मो इनकी संख्या कम नहीं होगी । फिर 
भो आइचय है कि श्राज समाज ऐसों के बहिष्कार के 
प्रति मौन क्यों है ? समाज तब भी थी श्रौर श्राज भी 
समाज है । 


क्या लिखें, कहाँ तक लिखें ? समाज की उक्त स्थिति 


और कमंठों के श्रतीत अपसानों श्रौर नवोीच गतिविधियों. कट्सत्य के लिए हमें क्षमा करेंगे । 


को पढ़ सुनकर कभी-कभो तो हमारा मन खीक-सा उठता हमारी तो दृढ़ धारणा है कि जैनधर्म त्यागरूप भ्रपरि- 
है श्रोर सोचता है-- ग्रहो धर्म है। जब तक पैसे जैसे परिग्रह के बल पर धर्म 
'करि फुलेल को आचमन, सीठो कहत सराह । का स्थायित्व चाहते रहेंगे; भेटे, सम्मान प्रादि दे-लेंकर-- 
रे गंधी मति श्रंध तू, अतर दिखाबत काह ।!' जयन्तियों, उत्सव, सेमीनार, यहाँ तक कि जय जयकार मी 


पैसो के बल पर करते-कराते रहेंगे तब तक -चाहे धर्म- 
प्रचार के नाम पर कितनी ही यात्राएँ कर कितने ही 
भाषणों का, प्रखबारों, कैसिटों, रेडियो या टेलीविजनों 
का उपयोग क्‍यों न किया जाय; धर्म और धर्मात्मा कमंठों 
का ह्वास ही होता रहेगा। 


प्रसंग में हम यह भी कहना चाहेंगे कि “जिन पर 
समाज का कोई ऋण नहीं है या जो ऋण से बेबाक हो 
चुके है उनको बात दूसरी है -पेशेवर याचकों की जमात 
से तो कछ कहना हो व्यू है। हम तो अपनी जानते है-- 
हम पर समाज का ऋण है । हम इसी में बढ़, पढे-लिखे 
और सदा इसी में काम करते रहे हैं और समाज ने अपने यदि धर्म और कर्मठों की इज्जत रखना है तो समस्त 
में रहकर जीने दिया तो समाधि भी इसी में चाहेगे। पाखण्डों को छोड -स्व-श्राचार पालन का मूृतं आन्दोलन 
सोचते ह  श्रायु का क्‍या भरोसा ? न जाने कब सांस छेड़ना होगा । जब नेता लोग, विद्वान, व्यास्याता, गृहस्थ 
निकल जाय । कहीं ऋणी होकर हो भव-भव से भटकते कोर त्यागों कुन्दकुन्द को वाणी रूप स्व-प्राचार में प्रवुत्त 
न फिरे। अ्रत उऋण होने के प्रयास में सचाई बांट देते होंगे--तब धर्म स्वयं चमक कर सामने खड़ा दिखेगा श्रौर 
है । आशा है हमारी सदभावना का ख्याल कर पाठक इस कन्दकन्द ६सहस्नाब्दि भी तभी सफल होगी । 








(पृ० ३० का शेषाश ) 

है। श्रावक समय निकाल कर अपनी शक्ति क अनुसार के पालन बिना हमारे सारे उपक्रम कही दो-नम्बर (यानी 
देव-पूजा आदि करे। पर, बहुत कम लोग ऐसे होगे जो इन नियम तोडने) के तो नहों ? जबकि जैन मात्र को दो- 
धामिक कर्तव्यों को प्रा करते हो / आज तो षट्कर्म नंबरी कामो से बचना चाहिए । जैन की वृत्ति तो 'मन मे 
क्या ? जब बहुत से लोगो को साधारण र्यिमो--पानी होयथ सो वचन उचरिए, वचन होय सो तन सो करिए! 
छानकर पीने, रात्रि भोजन न करने, तीन मकारों का जैसी होती है न कि हाथी के दांत खाने के और, दिखाने 
त्याग करने आदि तक का ज्ञान नहीं। तब पढ क्रियाओं क्केओर' जैसी । अत. इस अवसर पर हर जैनी का कर्तव्य 
0080 28, 006 4 है कि वह अपने योग्य आवश्यकों का अवश्य पालन करे 

जब श्रावकों का ध्यान भी जेन के प्रारम्भिक नियमोी | ० ; रे का 
के पालत पर होगा, तभी ट्विसहस्नाव्दी मनाना सफल और आगे के जीवन में भी उनके निर्वाह करने की सही 
होगा । सोचना तो यह भी होगा कि कुन्दकुन्द के आदेशी प्रतिज्ञा करे । शुभमस्तु सं जगतः । “+-सम्पादक 


. 


न्ज++- 0 ---- 











कागज प्राप्ति : --श्रीमती श्रंग्री देवी जन (धर्मपत्नी श्री शान्तिलाल जन कागजी) नई विलली-२ के सौजन्य से । 








आजोवन सदस्यता शुल्क : १०१.०० रु० 
वाधिक मूल्य : ६) र०, इस अंक का मूल्य : १ रुपया ५० पेसे 





. विद्वान लेखक अपने विचारों के लिए स्वतन्त्र होते हैं। यह आवश्यक नहों कि सम्पादक-मण्डल 
लेखक के विचारों से सहमत हो। पत्र में विज्ञापन एवं समाचार प्रायः नहीं लिए जाते । 
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परिचयात्मक प्रस्तावना से अलंकृत, सजिल्द |... **- ६-०० 
जअनप्रन्थ-प्रदास्ति संग्रह, भाग २: अपभ्रश के १२२ श्रप्रकाशित ग्रन्थों की प्रशस्तियो का महत्त्वपूर्ण संग्रह। पच पन 
ग्रन्थका रों के ऐतिहासिक ग्रथ-परिचय और परिशिष्टो सहित। स« प. परमानन्‍्द शास्त्री । सजिल्‍्द॥ १४-०० 


समाधितन्त्र भ्लौर इृष्टोपदेश : भ्रध्यात्मकृति, प० परमानन्द शास्त्री की हिन्दी टीका सहित ५-५० 
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जन साहित्य प्रौर इतिहास पर विशद प्रकाश : पृष्ठ सख्या ७४, सजिल्द । ७-६७ 
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पष्ठों मे । पृष्ट कागज और कपड़े की पक्की जिल्‍्द । कि हक २५-०० 
ध्यानशलक ( ध्यानस्तव सहित) : सपादक पं० बालचन्द्र सिद्धान्त-शास्त्री १२-०० 
भावक धर्म संहिता : श्री दरयार्वासहू सोषिया टी 
जन लक्षणावलो (तीन भागों में) : स० प० बालचरद [सद्धान्त ह्ाास्त्रो प्रत्येक भाग ४०-०० 
जिन शासन के कुछ विवारणीय प्रत्ंग : श्री प्मचन्द्र शास्त्री, सात विषयो पर शास्त्रीय तर्कंपूर्ण विवेचन २-०० 
मूल जैन संस्कृति अपरिय्रह : श्री पद्म चन्द्र शास्त्री 2 हित २-०० 
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बोर सेवा मन्दिर का अंमासिक 


नेफान 


(पत्र-प्रवर्तंक : श्राचार्य जुगल किशोर मुरुतार 'युगवीर') 
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२. क॒न्दकन्दाचार्य--डा० ज्योतिप्रसाद जेन २ 
रे. श्रुतदेवता की मूर्तियां खंडित होने से बचा।वें 
-+जडा० गोकुल चंद जैन घ्‌ 


४. आ० कुन्दकुन्द और उनकी साहित्य सृजन मे दृष्टि 
>>डा० कमलेश कुमार जैन 


५. पभ्रमृत-कण--श्री शील चन्द्र जौहरी श्र 
६. आ० कुन्दकुन्द का अप्रकाशित साहित्य 
--डॉ० कस्तूरचन्द काशलीवाल १३ 
७. बूद बूद रीते जैसे अजुलि को जल है 
--श्री शान्तीलाल जैन कागजी १५ 
८. महाकवि बनारसीदास की रस-विषयक अवधारणा 
>डॉ० आदित्य प्रचिण्डया 'दीति' १७ 
€. परमात्म प्रकाश एव गीता में आत्मतत्व 
-+डॉ० कपूर चन्द जैन, सस्कृत विभागाध्यक्ष १ 
१०. दिगम्बर मुनियों की जीवन चर्या 
-+कुमारी विभा जन, एम. ए. शोध छात्रा ररे 
११, षट्खंडागम और ग्रोम्मट्सार 
--श्री एम. एल, जैन, नई दिल्‍ली २५ 
१२. सललेखना ओर समाधि मरण 
>-डॉ० दरबारी लाल कोठिया २७ 


१३, समाज ओर जैन विद्वानू-भ्री पद्मचन्द्र शास्त्री, वई दिल्‍ली ३६ 





अकाशक :; 


बीर सेवा मन्दिर, २१ दरियागंज, नई दिल्‍्ली-२ 





हा: 


वीर सेवा मन्दिर के यशस्वी विद्वान्‌ प॑ं० श्री बालचनद्र 
शास्त्री वि. सं. १६६२---२०४६ 


श्री पं० बालचन्द्रजी शास्त्री जेन समाज के गिने-चुने जेन विद्या-मनीषियों में अग्नगण्य 
रहे । उन्होंने वाराणसी में अध्ययन कर जेन विद्याओं के अध्यापन, अध्ययन और 808 
को अपना कार्यक्षेत्र चुना। इसमें वे जीवन भर लगे रहे और अपना अमूल्य योगदान कर जैन 
विद्याओं के इतिहासमें अपना नाम अमर कर गए । उनके द्वारा लिखित, सम्पादित हक अनुवादित 
लगभग दो दर्जन ग्रथ इसके प्रमाण है । इनमें 'जन लक्षणावली' नामक अकेला रा ग्रंथ हा उनकी 
कोतिपताका को फहराता रहेगा । उन्होंने वीर सेवा मन्दिर में अतानत निष्ठापूर्वेक कार्य किया 
और इसके कार्यक्षेत्रको समृद्ध किया | उन्होने समाज में पंडित की गस्थिति का मानसिक अनु- 
भव भी किया। यही कारण है कि उन्होंने अपनी किसी भी पोध को इस क्षेत्र में नही आने दिया । 
उनका उदाहरण समाज में "पंडित परम्परा को संवरद्धित करने की दिशा मे सोचने के लिए 
एक प्रेरक प्रसंग है । 
। पंडित जी के अस्तामयथिक निधन को वीर सेवा मंदिर की कार्यक्रारिणी ने समाज की 
अपूरणीयक्षति माना और अपनी बैठक में प डितजी के प्रति श्रद्धा व्यक्त करते हुए दिवंगत आत्मा 
की सदगति एवं शान्ति के लिए प्राथेना और उनके कुदट्म्बियों के प्रति संवेदना व्यक्त की । 
ह सुभाष जैन 
महासचिव 
वीर सेवा मन्दिर 


शाम" पाप प्रताप कह: जानता 


विद्वान लेखक अपने विचारों के लिए स्वतन्त्र होते हैं ॥ यह आवश्यक नहीं कि सम्पादक-मण्डल 
लेखक के विचारों से सहमत हो। पत्र में विज्ञापन एवं समाचार प्राय: नहीं लिए जाते । 














९४: हर, 
जा ] *, “मी 
3१ 3 किए, 


बरमागमस्यथ बोज निषिद्धजात्यन्धसिन्धुरविधानम्‌ । 
सकलनयविलसितानां घिरोधमथन नमाम्यनेकान्तम्‌ ॥॥ 





वर्ष ४२ ___ थीर-सेवा सन्दिर, २१ बरियागंज, नई दिल्‍ली-२ ्॒ अप्रेल-जन 
बीर-निर्वाण सवत्‌ २५१५, वि० सं० २०४६ १६८६ 





अध्यात्म-पद 

चित चितके चिदेश कब, अशेष पर बस । 

दुखदा अपार विधि-दुचार-की चमूं दमूं ॥ चित० ॥ 

तजि पुण्य-पाप थाप आप, आप में रमू । 

कब राग-आग शमं-बाग दाघनोी शमूं॥ चित० ॥ 

दृगनज्ञान-भान ते सिथ्या अज्ञानतम दसूं। 

कब सर्ब जीव प्राणिभूत, सत्व सों छम्‌ ॥ चित» 0 

जल-मल्ललिप्त-कल सुकल, सुबल्ल परिनमं | 

दलकें त्रिसल्‍लमलल कब, अटललपद पमूं ॥ चित० ॥। 

फब ध्याय अज-अमर को फिर न भव विपिन भू । 

जिन दूर कौल “दौल' को यह हेतु हां नमूं ॥॥। चित० ॥ 

- कविवर दौलतराम कृत 
भावार्थ-है जिन वह कौन-सा क्षण होगा जब मैं सम्पूर्ण विभावों का वमन करूँगा और दुखदायी 

अष्टकर्मो की सेना का दमन करूँगा । पुन्य-पाप को छोड़कर आत्म में लीत होऊँगा और कब्र सुखरूपी 
बाग को जलाने वाली राग-रूपी अग्नि का शमन करूँगा | सम्यप्दशन-ज्ञान रूपी सूर्य से मिथ्यात्व और 
अज्ञानरूपी अंधेरे का दमन करूँगा और समस्त.जीवों से क्षमा-भाव धारण करूँगा । मलीनता से युक्त 
जड़ शरीर को शुक्ल ध्यान के वल से कब छोड्गा और कव मिथ्या माया-निदान शल्यों को छोड़ मोक्ष 
पद पाऊंगा। मैं मोक्ष को पाकर कब भव-वन में नही घूमूंगा ? हे जिन, मे री यह प्रतिनज्ना पूरी हो इसलिए 
मैं नमन करता हूँ । 


कुन्दकुन्दाचार्य 


(। इतिहास मनीषी, विद्यावारिधि स्व० डा० ज्योतिप्रसाद जेन 


कुन्दकुन्द दिगम्बर जैन परम्परा के सर्वेमहान, सर्वा- 
घिक प्रति ष्ठत एवं प्रख्यात आचाये है। महान सरस्वती 
आनन्‍दोचन के नेवाओ में प्रमुख और सम्भवतया आद्य जेन 
ग्रन्थ प्रणवा है। वे सम्प्रदाय भेद के विरोधी और अवि- 
भक्त मुलसघ के परभ प्मर्थक थे, साथ ही भव्गबाहु श्रुत- 
केवली की दल्षिणापथ परम्परा को ही वे महावीर के 
मूलसघ का सच्वा एवं एकमात्र प्रतिनिधि मानते थ और 
अपने समय में उसके प्रध।न नेता थे । उनका महत्व उस 
सर्वेप्चलित मगल श्लोक से ही स्पष्ट है जो समस्त घामिक 
एवं मागलिक कार्यों की निविध्न समाप्त के लिए उक्त 
कार्यों के प्रारग्भ थे पढा जाता है-- 
मगल भगवान वीरो, ममल गौठमोगणी । 
मगल ऊुन्दकुन्दाश। , जेतधर्मोस्तु मंगलम्‌ ।! 
इस प्रक।र स््रय भगवान महावीर और उनके प्रधान 
गणघर भोतम स्वामी वे साथ कुन्दकुन्द का नाम स्मरण 
किया जाना है । 
एॉकजिप्राफिया कर्णाटिका के द्वितीय खण्ड में एक एलोक 
मिलता है-- 
ओमतो वर्धम।नस्य वर्धधानस्य शासने । 
श्री कौण्डकुन्दनामाभू मूलसघाग्रणीमणी ॥। 
जिशका ताल्‍यये है कि श्रीमद्‌ दर्घधभमान बहवोर के 
वृद्धिग्त धर्मश।सन मे घूलसघ के अग्रणी (नत्ता) श्री कौण्ड- 
कुच्द नाम के गणी (मुनि) थे । भगवान महावीर के घर्म- 
शासन का वर्धवान करने वाले मुलसघ के अग्रणी इन 
मुनिनायक कोण्डकुन्द का अन्वय (कुन्दवुन्दान्वय) अनेक 
शाखाओं प्रशाखाओं में ल्लार पाता हुआ देशव्यापी 
हुआ । भधिकाश उत्तरकालीन दिगम्बर साधु अपने आप 
को कुन्दकुन्दान्वयी मान यौरवान्वित होते रहे है। दिगम्बर 
आम्नाय के नन्दि आदि तीन बड़े-बड़े सघ अपनी-अपनी 
परम्परा को मूलतः इसी अन्वय से सम्बन्धित करते है 


जिनवाणोी की सर्वापिक्षिक श्रेष्ठता को प्रमाणित करने 
सम्पूर्ण भरतक्षेत्र मे उसे प्रतिष्ठापित करने एवं लोकप्रिय 
बनाने का प्रधान श्रेष इन्हे ही दिया जाता है, जैसा कि 
निम्नलिखित एलोक से विदित होता है -- 

वन्यो विभुभुजिन केरिहकौण्डकुन्द: 

.... कुन्दप्रभा प्रणथ्रि-कीतिविभूषिताश: । 
यश्चारु चारणकराम्बुञ चज्चरीकश्चकरे 
श्रुतस्थ भरतेप्रयत, प्रनिष्ठाम्‌ ॥ 
(श्रवणबेब्गोल शिलालेख सख्या ५४) 

उनके उत्तरबर्ती अनेक ग्रन्कार उनके ऋणी रहे है 
ओर उनके कुछ ग्रन्थ तो परवत्ती टीकाकारों को उपयुक्त 
उद्धरण प्रदात करने क॑ लिए साक्षात कामधेनु रिद्ध हुए 
है । उनकी आधिकात उददिनयाँ मत्वाद एवं सम्प्रदायवाद 
से अछूती है, विशेषकर उनके 'समयसार' की तो दिगम्बर, 
सवेताम्बर, स्थानकवासी आदि विभिन्‍न सम्प्रदायों वाल 
जनी ही नहीं बल्कि बहुत से अजब भी भक्तिपुर्वक स्वा- 
ध्याय करते है । भीर्यात्तर एवं पूर्व मु-तकालीन प्राचीन 
भारत के ये सबमहान आत्मवादी आध्य।त्मिक सन्त थे । 
प्रायः समस्त उत्त रकानोन अध्यात्मवा दियों, निर्भुणोपासकों 
अथवा रहृस्थवादी आरतीय सन्‍्तो क॑ लिए कुन्दक्‌-द की 
उक्तियाँ औपतिपरोदक साहत्य के समकक्ष हीं प्रमुख 
आधार स्रोत रहतो रहा । 

आचाय॑ कुन्दकुन्द क जीवन से सम्बन्धित कई परम्परा 
कथाएँ प्रचलित है, किन्तु ७ सब उनके समय से शता- 
ब्दियों पीछे गढ़ी गई प्रतीत हांती हैं॥ इन पोराणिक 
आख्यानों जैसी कुन्दकुन्द जीवन गाथाओं मे कित्तना तथ्याश 
है यह कहता कठित ३ई। इन योगिराज में अनेक चमत्कारी 
शाक्तियाँ होन की भी अनुश्लुतियांँ प्रचलित हैं। कहा जाता 
है कि उन्हे चारणऋद्धि प्राप्त थी जिसके द्वारा वे आकाश 
मार्ग से गमन कर सकते थे, उन्दोंने विदेह क्षेत्र में सीमधर 


६. 


कम्वकम्दाचाय डे 


स्वामी तीर्थंकर के समवसरण में जाकर उनके दर्शन किये 
थे और साक्षात्‌ केवली भगवान के मुख से धर्म श्रवण 
किया था, इत्यादि | किन्तु इन सब अनुश्मुतियों को ऐति- 
हासिक घटनाएं सिद्ध करने का कोई साधन नहीं है । 

कर्णाटक देश के शिलालेखो पे इन आचाये का नाम 
बहुधा 'कोण्डकुन्द रूप में पाया जाता है । इसी का श्रुति- 
मधुर संस्कृत रूप “कन्दकुन्द' है। देवसेन (विक्रम ६६० 
अर्थात्‌ सन्‌ ६३३ ई०), इन्द्रनतद (लगभग १००० विक्रम 
अर्थात्‌ १०वी शताब्दी ई'वी) और जयसेन (लगभग चबि० 
१२००) ने इनका उल्लेख पद्मतन्द नाम से किया हे । 
कुछ पूर्वमध्य एवं मध्यकफालीन शिलालेखों एवं ग्रन्थकारो 
ने वक्रग्रीव, गृश्रपिच्छ और एलाचार्य भी कुन्दकन्द के ही 
अपरनाम रहे बताये है। बटुकैरि या बट्ढकेराचार्य भो 
उनका एक नामसान्‍्तर बत्ताया जाता है। गिरनाट साहब 
के अनुसार महामति भी उन्ही का एक नाम था। किन्तु 
ससार देहभोगों से विरक््त ये तरोधत योगीए्वर निर्म्नन्था- 
चाय अपने सम्बन्ध में स्वय प्रायः कोई सुचना नहीं देत । 
केवल उनकी बारस अणुवेक्था' नामक हक रचना के 
अन्त में उतका कुन्दकुन्द' नाम उपलब्ध होता है और 
'बोधपाहुड तामक एक रचना मे ।_य गय इस उल्लेख -- 

सदृवियारों हुओ भासा सुत्तेसु ज जिणेकहिय । 

सो तहकहियं णाय सीभण य भमहबाहुसस ॥ 

से प्रकट होता है कि उनके गुरु भद्रबाहु थे। उनके 
एक टोकाकार जयसेन ने तथा प्रभाचर्र (लगभग ११५० 
विक्रम अरधात्‌ सतू १०६३ ई०) ने रुन्दकुन्द के गुर का 
नाम कुमारनन्दि बताया है। नन्दिप्तथ की एक पट्टावली 
में भहेदुबलि के प्रशिष्प और गाघनन्दि के शिष्य जिनचन्द्र 
को कुन्दकुन्द का गुरु बताया है। शिलालेखों मे कुन्दकुर्द 
का प्राय: भद्रबाहु के उपरान्त और उमास्वामी, समन्तभद्र, 
सिहनन्दि आदि के पूर्व उल्लेख किया गया है । 

जहाँ तक कुन्दकुन्द के विभिन्‍न नामो का सम्बन्ध है, 
महामति तो विशेषण मात्र है--शिलालेखों से यह बात 
स्पष्ट है । उसे भूल से ही उनका अपर ताम समझ लिया 
गया है | प्मनन्दि उनके प्रशिष्य कुन्दकीति का अपर नाम 
रहा प्रतीत होता है, कालानन्‍्तर में दोनो गुरुओ का भेद 
भूल जाने से ओर कुन्दकीति के विस्मृत हो जाने से यह 


कुन्दक्‌न्द का ही अपरनाम प्रसिद्ध हो गया प्रतीत होता है। 
गश्नपिच्छ कुन्दक्‌-द के शिष्य उमास्वामी के उपनाम के 
रूप मे भी प्रसिद्ध है।' सम्भवतया दोनो ही आराचार्यों ने 
मय्रपिच्छ के स्थान पर मुश्नपिच्छ का उपयोग अल्पाधिक 
काल के लिए क्रिया हो इससे यह उन दोनो के लिए हो 
विशेषणरूप से प्रयुक्त होते लगा हो। वक्रग्रीव नाम के 
एक आचार्य (लयभग ५७५ ई०) द्रविड़सध के संगठनकर्ता 
वज्नन्दि (५८२-६०४ ई०)* के महयोगी थे। अत. 
निश्चय से नही कहा जा सकेता कि किसी भूल के कारण 
अथवा कुन्दकुत्द का एक विशेषण होते के कारण यह नाम 
भी उनके लिए प्रयुक्त किया सया। एलाचाये -ाम तमिल 
भाषा के प्राचीन सगभ साहित्य में प्रसिद्ध कुरल काव्प के 
मूलकर्ता का माना जाता है ।* कुछ विद्वानो की धारणा है 
कि उस अपुर्वे काञ्य के कर्ता आचार्य ऋुन्दकुन्द ही है । 
सम्भवतया तमिल देश में धर्मप्रचार करते हुए उन्हे एला- 
चार्य नाम प्राप्त हुआ हो और इसीलिए बाद में इसका 
प्रयोग उनके लिए शिलानेखादि में हुआ। मूलायार के 
कर्ता वट्टकेराचाये नाम से प्रसद्ध है और अब इसमें कोई 
सन्देह नहीं रहा है कि वह ग्रन्थ कु-दक॒न्द की ही कृति है ।' 
अत: यह (बट्ढकेराचार्य, > वर्तकाचार्य-तवर्तका चार्म ) उन्ही 
का एक उपनास रहा होगा । 


जहाँ तक उनके गृरुओं का प्रश्न है, पट्टावली के जिन- 
चन्द्र के शिष्य पद्मनन्दि कुन्दकीति होने से जिनचन्द्र का, 
जो कुन्दकुन्द के लगभग ५० वर्ष बाद हुये है, उनके गुरु 
होने का प्रश्न ही नही है । कुन्दकन्द के मुख्य एवं दीक्षागुरु 
भद्गबाहु द्वितीव्र (विक्रम २०-४३ अर्थात्‌ ईसापुर्व ३७--- 
१४) ही रहे प्रतीत होते है। कुमारनन्दि, जो कार्तिकेया- 
नुप्रेक्षा र कर्ता कुमार या स्वप्सी कुमार से तथा मथुरा 
के वर्ष ६७ या ८७ (पूर्व शक सवत्‌) अथांत्‌ विक्रम शु८ 
या छद "सन्‌ १या २१ ईस्वी के शिलालेख में उल्निखित 
कूमारनन्दी से अभिन्‍न प्रतीत होते है। सम्भव है उन्हें 
बयोबुद्ध होने के ताते कुन्दकुन्द ग्रुरु तुल्य मानते हो--- 
सम्भव है जब कन्दकुन्द मथुरा (उत्तरी भारत) मे पधारे 
हो उस समय ये कुमा रनन्दि मथुरा के तत्तालीन गुरुआ 
में वृद्धप् मुख हो ओर कुन्दकुन्द ने उनका गुरु तुल्य सम्माच 
किया हो । इसी आधार पर काल'न्तर में उनका कुन्द- 


४, वर्ष ४२, कि० २ 


कुन्द के गुर रूप मे उल्लेख होने लगा हो । 

इसमें तो कोई सन्देह नही है कि आचार्य कुन्दकुन्द 
मुलत: दक्षिणापथ के निवासी थे--अधिक सम्भावना यही 
है कि वे द्रविड कन्नड प्रदेशों के मध्यवर्ती सीमा प्रदेश के 
निवासी हो । कौण्डकुन्द नाम स्वय द्रविड़ झलक लिये 
प्रतीत होता है झोर कनन्‍नड प्रदेश का कोई स्थान नाम 
जैसा लगता है। तुम्बनूराचार्यतादि अन्य कई दक्षिणी 
गुरुओं के नाम भी उनके जन्म ग्राम के नाम पर प्रसिद्ध 
हुए । वर्नमान गुन्टकल रेलवे स्टेशन से ४-५ मील दूर 
कोण्डकुन्द नाम का एक ग्राम आज भी विद्यमान है और 
परम्परा विश्वास उसे कुन्दकुन्द के जीवन से सम्बन्धित 
करता है। इस ग्राम के निकटवर्ती पहा्डा की गुफाओं मे 
उन्होंने तपश््चरण किया था ऐसा विश्वास किया जाता 
है । इसी प्रकार नन्‍्दी पर्वत नाम की एक अन्य पहाड़ी को 
भी कुन्दकुन्द का तपस्या स्थान बताया जाता है । यह तो 
प्राय: स्पष्ट है कि कुन्दकुन्द सुदूर दक्षिण में उत्पन्न हुए 
थे, कर्णाटक देश को उन्होंने अपना केन्द्र बनाया था, 
पाण्ड्य-पललव आदि द्रबिड देशो में भी उन्होने पर्याप्त 
प्रचार किया था और क्या आश्चये तमिल संगम (तमिल 
जैन सध जो बाद में तमिल साहित्यिक संगम मात्र रह 
गया) को स्थापना एवं प्रगति में उन्होंने योग दिया हो । 
ऐसे महान युग प्रवर्तंक आचाये ने भारतवषं के अन्य भागों 
में भी विहार किया होगा और सुदूर होने पर भी उत्तरा- 
पथ के तत्कालीन सर्वमहान जैन सास्कृतिक केन्द्र और 
सरस्वती आन्दोलन के स्रोत मथुरा नगर की भी यात्रा 
की होगी । 

नन्दिसघ की पट्टावलियों से कुन्दकुन्द का समय वि० 
सवत्‌ ४६-- १०१ (ई० पुृ० ४-४४ ई०) प्रकट होता 
है जो प्राय: ठीक ही प्रतीत होता है। वे भद्रबाहु ध्वितीय 
(विक्रम २०--४३ आर्थात्‌ ई० पु० ३७--१४) के साक्षात्त 
शिष्य या कम से दम प्रशिष्य अवश्य थे | मथुरा के 
कुमारनन्दि (विक्रम ५८--७८ अर्थात्‌ सन्‌ १--२१ ई०), 
भद्रबाहु द्वितीय के पटुधर लोहाचाये (विक्रम ४---&५ 
अर्थात्‌ ई० पू० १४--३८ ई०), उनके उत्तराधिकारी एव 
अविभक्त मूलसघ के अन्तिम सधाचार्य अहेदुबलिग्रुप्तिगुप्त 
(विक्रम ६६--१२३ अर्थात्‌ सनू ३८ ई०--६६ ई०), 


प्रनेकाष्स 


कषायपहुड के उद्धारकर्ता आचाये गुणघर (लगभग ५०- 


. से ७४ विक्रम अर्थात्‌ ई० पु० ७--१८ ई०); षट्खण्डागम 


के उद्धारकर्ता आचायें धरसेन (लगभग विक्रम ६७--- 
१३२ अर्थात्‌ सन्‌ ४०---७५ ई०), भगवती आराधना के 
कर्ता शिवाय (लगभग ५७--१०७ विक्रम अर्थात्‌ सन्‌ 
०--५० ई०), पउमचरिउ के रचयिता चिमलारये (विक्रम 
६० अर्थात्‌ सन्‌ ३ ई०), तत्त्वार्थसूत्र के कर्ता उमास्वामी 
(लगभग १००--१५० विक्रम अर्थात्‌ सन्‌ ४३-- ६३ ई०) 
आदि के प्रायः समसामयिक थे | जैन परम्परा में लिखित 
ग्रन्थ प्रशयन करने वाले प्रारम्भिक आचार्यों मे प्रमुख थे । 
विक्रम ६१२३ (सन्‌ ६६ ई०) में अर्हदबलि द्वारा मुलसंघ 
का नचन्दि, सेन, देव, सिह ग्रादि सघों मे विभाजन करने 
के तथा विक्रम १३६ (सन्‌ ७६ ई०) मे दिगम्बर-एवेताम्बर 
सम्प्रदाय भद होने के पूर्व ही ये हुए प्रतीत होते हैं। 
परम्परा लिखित एवं पौराणिक अनुश्वुतिपा, साहित्यगत 
एवं शिलालेखीय उल्लेख जोर क्रम, अन्य अ्रसिद्ध जैना- 
चार्थो एवं ग्रन्थकारों से उनका पूर्वापर आदि सभी दृष्टियों 
से उनत्रा उपरोक्त समय ठीक प्रतीत होता है। अपनी 
भाषा, शैली, विषय आदि की दृष्टि से भी वे आद्यकालीन 
ग्रन्थका र सूवित होते है। अन्य विद्वान भी उन्हें विक्रम 
की पहली-दुसरी शती का विद्वान अनुमान करते है । 
कुन्दकुल्द अपने किसी ग्रन्थ में किसी पुव॑वर्ती ग्रन्थ या 
ग्रन्थकार का उल्लेख नही करते--केवल गुरु परम्परा से 
प्राप्त जितागम या द्वादशांग श्रुत के ज्ञान को ही अपना 
आधार सूचित करते है। उनके ग्रन्थों म॑ अनेक गाथाएं 
ऐसी है जो श्वेतास्थर आगमों में भी पाई जाती हैं-- 
इससे भी यह प्रमाणित होत। है कि उन सबका कोई छू 


अभिन्न श्राच्ीन मून स्रोत था, दोनों ही परम्परा के 
विद्वार्नों ने उनके सरक्षण का प्रयत्न किया । 


परभ्परा सम्मत एवं बहुमान्य मतानुसार आचार्य 
कुन्दकुन्द विक्रम सवत्‌ ४६ अर्थात्‌ ईसापुर्व ८ में आचार्य 
पद पर प्रतिष्ठित हुए, ५२ वर्ष पर्यन्त उस पद का उपभोग 
करके सन्‌ ४४ ई० मे, 5५ वर्ष की भायु मे वह स्वगेंस्थ 
हुए । यह भी अनुभ्रुति है उन्होंने बाल्यावस्था में ही 
मुनि दीक्षा ले लीथी। मुनि दीक्षा के लिए न्यूनतम 
निर्धारित वय ८ वर्ष है, ऐसी मान्यता है। एक मतानुसार 
उन्होने ८ वर्ष की आयु में दीक्षा ली थी, दूसरे मत से ११ 


कष्वफ्भ्दायाय लू 


वर्ष की आयु में दीक्षा ली थी, एक अन्य मत से उनकी 
पूर्ण आयु ६५ वर्ष थी । किन्तु चूकि उनके आचारयकाल के 
ईसापूर्व ८ से सन्‌ ४४ ई« पर्यन्त रहा होने में प्राय: कोई 
मतभेद नहीं है, यह वृद्धि उनके जन्मकाल या मुनिदीक्षा 
काल मे ही सम्भव है। इस प्रकार आचार्य का जन्म 
ईसापूव ५१ या ४१ में, अथवा उन दोनों तिथियो के बीच 
किसी समय हुआ | उनकी मुनि दीक्षा भी ईसापूर्व ४३, 
४०, ३३ या ३० मे हुई । 

मोखिक परम्परा से प्राप्त श्रूतागमम के आधार पर 
कुन्दकुम्दाचाये ने ८४ पाहुड (प्राभुत) ग्रन्थ रचे कहे जाते 
जाते हैं। उतके ग्रन्थों के शीर्षक प्रऊरणात्मक हे---उनके 
द्वारा वे अपने विषय में निष्णात, प्रत्यक्षदप्टा गुरु की नाई 
सहज भाव से श्रमोपदेश करते चले जात है--उस ज्ञान 
को वे स्वयं तीर्थंकर द्वारा प्रदत्त ज्ञान मानते हैं। अतः 
स्वय अपना नाम कर्ता के रूप में देने की कहीं नी उन्हें 
आवश्यकता ही प्रतीत नहीं होती । यत्र-तन प्रसगवश 
ऐतिहासिक व्यक्तियों एवं घटवाओ की ओर भी दुष्टान्तरूप 
से संकेत कर देते है। 

कुन्दकुन्दा चार्य के धुप्रसिद्ध उपलब्ध ग्रन्थ निम्न प्रकार 


१.समयसार प्राभुत--अनेक सस्करण विभिन्न भाषाओं 
में मुल, अनुवाद, श्राचीन एवं नवीन 


टीका-व्याख्या श्रादि सहित प्रका- 


शित हो चुके है । 

२, प्रवचतसार इसके भी अनेक सस्करणा प्रकाशित 
हो चुके है । 

३. पंचास्तिकायसार---अनेक मस्करण प्रकाशित ) 

४, नियमसार ->-प्रकाशित । 

५, रमणसार --प्रकाशित । 

६. अप्टपाहुड --प्रकाशित । 

७. बारस अणुवेक्खा--प्रकाशित । 

८ दशभक्ति --प्रकाशित । 

€. मूलावार -+अ्रंकाशित । 


कुछ अन्य पाहुड भी प्राप्त हुए है। इनक ग्रन्थों पर 
उत्तरवर्ती प्रोढ आचार्यों ने अनेक टीकाए लिखी है। 
कुन्दकुन्द की कृतियो के प्रसिद्ध टीकाक्नार हैं---अमृतचन्द्रा- 
चाये (१०वी शती) और 7०० रूपचन्द, प० बनारसीदास, 
पाण्डे हेमराज, प० जयचन्द्र (१६वीं से १९वीं शत्तों के 

मध्य) । 
विक्रम सबत्‌ १४५४ के एक शिलालेख में अग्रपूर्ब- 
धारी आचार्यों के. अन्तिम समूह के पश्चात्‌ हुए आचार्यों 
का उल्लेख करते हुए कौण्डकुन्द यतीन्द्र की प्रशस्ति दी गई 
है । कुन्दकुल्दाचाये का महत्त्व इन सबसे स्वयं प्रमाणित है। 
(श्री रमाकान्त जैन के सौजन्य से ) 


सन्दर्भ-सूची 


१. अपनी दि जन सोर्सेज ऑफ दि हिस्द्री आफ एन्श्येन्ट 
इण्डिया' में १० १२१ और १५२२ पर डाक्टर साहब 
ने जयसन का समय ल० ११५० ई० अकित किया है 
किन्तु ऐतिहासिक व्यक्तिकोश की पान्डुलिपि मे, 
जिससे उपर्युक्त लेख उद्धृत है, एक स्थान पर वि० 
१२०० को काटकर उन्होने १०६८ ई० लिखा है । 
इस सशोधन का आधार अज्ञात है । 

२. तत्त्वाथंशास्त्रकर्तार गृप्नपिच्छोपलक्षितम्‌ । 
वन्दे ग़णीन्द्र संजातमुमास्वामी मुनीश्वरम्‌ ॥ 

--तस्वार्थ प्रशस्ति, पंचम ६; एपिग्राफिया 
कर्णाटकां द्वितीप खड तथा श्रवणबेलगोल 
शिलालेख ६४, १२७ व २५८- 
३. जैन सोर्सेज आफ हिस्द्री आफ एन्श्येन्ट इंडिया पृ. २७४. 


४. वही । 


५. तमिलनाडु में जन मान्यता यही है कि “तिरुकुरल के 
रचथिता तिझर॒वललुबर नामक कोई गहस्थ सन्त थे, 
किन्तु उक्त ग्रन्थ में जैनधर्म का विश्वेष प्रभाव लक्षित 
होने ओर आद्य तमिल साहित्य के पुरस्कर्ता प्राय: 
जन आचाये होने के कारण अनेक तमिल विद्वान 
भी उसे जैन कृति मानने पर विचार करने लगे है। 
स्व० प्रो० ए० चक्रवर्तो ने अपनी जैन लिटरेवर इन 
तमिल' मे इस कृति के कर्ता का नाम एलाचा्य 
बताया है और उसे आचाये कुन्दकुः्ः का अपरनाम 
बताया है ! 

६. दिल्‍ली के दिगम्बर जन पायती मन्दिर के शास्त्र 
भण्डार में 'मूलाच।र' की एक हस्तालखिंत प्रति पर 
लेखक रूप मे कुन्दकुन्द का नाभ दिया है । 


सामयथिक-प्रे रणा :--- 


श्रतदेवता की म॒तियाँ खण्डित होने से बचायें 


(] डा० गोकुलचन्द्र जेन, अध्यक्ष, प्राकृत एवं जेनागम विभाग 


यह सांस्कृतिक चेतना का थाद्धान है। विशेषरूप से 
दिगम्बर परम्परा के अनुयायियों के समक्ष यह चुनौती है। 
अपनी नादानी और गरजिम्मेदारी के कारण हम द्वादशाग 
श्रुतज्नान की अमृल्य निधि को सुरक्षित नही 'रख पाये । 
बौद्धो न धार-बार सगीतियो का आग्रोजन किया । भग- 
वान्‌ बुद्ध के उपदेशों का सगायन किया। इन प्रयत्नों के 
फलस्वरूप विपिटक में बुद्धवचन युरक्षित हो गये और 
आज संसार भर में उपलब्ध है। श्वेताम्बर परम्परा ने 
भगवान्‌ महावीर के 3 देशों को सुरक्षित करने के लिए 
कई बार बाचनाएं आयोजित की । श्रुत॒ परम्परा स जिस 
जितना स्मरण रद पाया था, उसे सबके समक्ष प्रस्तुत 
किया । इस बात की समीक्षा की ग्रेयी कि कितना याद 
रह गया है, कितवा विस्मृत हो गया है। पाठ भद भी 
सामने आये । [कर भी अन्तत, सामूहिक प्रकन फलीभूत 
हुए । वबलभी मे आगमा को पुस्तकारूढ़ करके सुरक्षित 
कर दिया गया । हजारो वर्षो से साथु-सन्त और श्रावक 
उस पुस्तकारूढ श्रुत ज्ञाच की सुरक्षा म निरन्तर सावधान 
रहू । उसो का सुफल है कि एवंताम्बर परम्परा मे आगम 
प्रौर आगमिक साहित्य विपुल परिमाण में उपलब्ध है । 

दिगम्बर परम्परा म॑ द्वादशाग का सुरक्षा के लिए 
प्रयत्न करत का एक भो सन्दर्भ उपलब्ध नहीं होता। 
एवेंता+बर परम्परा मे जिन वाचदाजं के उल्लेख है, उनके 
विषय में भी कोई जानकारी नहीं ६। कारण जो भी रहे 
हो, पर परिणाम हमारे सामने हु । दिगम्बर परम्परा में 
द्वादशांग श्रूतज्ञात का एफ भी मूल आगम उपलब्ध नहों 
है। क्या हम अपने पुरखों क॑ इस अनुत्त रदायित्व की 
समीक्षा करेगे ? 

श्रुतज्ञान की सुरक्षा के दायित्वबोध का सर्वप्रथम 
उदाहरण आचायें घरसेत का मिलता है। उसी के प्रति- 
फल षट्खडागम इस पीढ़ी को उपलब्ध हो सका । आचार्य 


धरसेन की चिन्ता और श्रुत सरक्षण का दायित्वषोध 
तीर्थंकर, जुलाई १६८८) शीर्षक निबन्ध मे हमने ऐसे 
कई विषथों की चर्चा की थी। कई ऐसे मुही की ओर 
सकेत किया था, जिसमें हमारे दतंमान श्राचार्यों, साधु- 
सन्‍्तो, श्रावको, श्रीमन्तो, पण्डित-प्रोफेस रो की आँखें खुलनी 
चाहिए। कुछ प्रतिक्रियाये हुई भी। पर उतना पर्याप्त 
नही है । तीर्थंकर के सम्पादक चाहते है कि जो लेख वह 
छापे, उसे अनूप्त् न भेजा जाये मैंने इसका निर्वाह किया । 
उस लेख को प्रत्येक दिगम्बर जैन के हाथों में पहुचना 
चाहिए । तीथकर के सम्पादक से मैं अनुरोध करूँगा कि 
वे इसका कोई मार्ग खोजे और इन “यक्ष प्रश्नो' पर गहरी 
बहस करायें । 


लगभग इसी लेख के क्रम मे आचाय॑े कुन्दकुन्द पर 
विद्यावारिधि की उपाधि! लिखा गया । एक से अधिक 
पत्रों मे छपा । यह मात्र समाचार नहीं था। कतिपय 
कडवी सच्चा इयाँ भी थी ; काफी प्रतिक्रियाये आयी । कुछ 
ने अपनी दाढ़ी के तिनके को सहलाया और फिर साब- 
धानी से उसी मे खोस लिया। आचार्य कुन्दकुंद ने लिखा 
है कि अपराधी शकित होकर डरता हुआ घूमता है पर 
निरपराधोी नि.शंक घूमता है ।! (समयसार) अब स्थिति 
उलट गयी है । जो गलती कर रहा है, वह जान बूझकर 
वैसा कर रहा है। इसलिए निडर है। वह नेता है, 
आजा है, श्रीमन्त है, पण्डित-प्रोफेसर है । युवा ऊर्जा को 
वह वहका सकता है | सब तरह से सशक्त और सन्‍नद्ध है। 
इसलिए निडर है। आवचाये कुन्दकुन्द कह सकते है कि 
कही चूक हो जाये तो उसे छल न समझें---जइ चुक्क्रेज्ज 
छल ण घेत्तव्व ।/ आज जो भी लिखा जा रहा है, कहा 
जा रहा है; उसका लेखक, सम्पादक; प्रवक्ता, प्रवचनकर्ता 
मानता है कि उसे सर्वज्षभाषित माना जाये। उसके सामने 
प्रशत्त चिक्तन लगाने का सवाल ही नहीं खड़ा होता । 


श्रुतदेवता को मूर्तियाँ में खब्डित होने से बचायें ७ 


इस समय ताजा सन्दर्भ आचार्य कुन्दकन्द का है । 
इसलिए मुख्यरूप से उन्ही के प्राकृत ग्रन्थों की बात यहाँ 
कहनी है। प्रसंगत: कतिपय अन्य ग्रन्थो की बात कहना 
भी अपेक्षित है। गत कुछ वर्षों में भगवती आराधना, 
मूलाचार, गोम्मटसार के नये सस्करण प्रकाशित हुए है। 
इतने प्राभाणिक, साफ-सुथरे, स्वय में प्रायः पूर्ण, इसके 
पू प्रकाशित नही हुए । इनसें जो कुछ और करण य है 
या अपेक्षित था, उसे सम्पादक, ग्रन्थमाला तथा सम्पादक 
तथा अन्य सम्बद्ध विद्वान जानते थे, जानते है। अ्रगले 
संस्क रणों मे इस सस्कार की आशा भी की जा सकती है। 
कुछ सम्बद्ध तथ्यों को यहाँ प्रस्तुत कर देन उपयुक्त होगा ! 

भगवती आराधना पर विद्यावारिधि की उपाधि के 
लिए हमने एक अनुसन्धाता का पृजीयन कराया था। 
इससे भगवती आराधना को एक बार पुत: सुक्षमता से 
परखने का अवसर मिला । नये सस्+रण को भी पूरी 
सावधानी से देखा । मूल ग्रन्थ की प्राकृत गा"एँ सस्कृत 
टीका मे प्रतीको के रूप मे सुरक्षित है। इः. 'रण मे 
प्रकाशित गाथाएँ टीका के प्रतीकों से मल नह! खाती ॥ 
सम्पादक का इस ओर ध्यान गया होगा और इस सम्बन्ध 
में प्रस्तावना में चर्चा की गयी होगी, यह मानकर हमने 
प्रसतावना को देखा । उसमे कही इसका उल्लेख नहीं था। 
सम्पादक स्वर्गीय प० कैलाशचन्द्र शास्त्री तब यही वार।णसी 
में थे, उन तक बात पहुंचायी । अब उनका भी ध्याव इस 
ऋझोर गया | उन्होंने बहुत सहज भाव से कहा -- 'बहुत-सी 
बातो की ओर घ्यान गया, पर इस ओर घ्यान ही नही 
गया ।” स्पष्ट है कि टीकाकार के समक्ष भगवती आरा- 
धना की उससे निन्‍न पोथी रही, जिसका पाठ मूल में 
छपा है। कुल मिला कर हम लोग इस तिष्कर्ष पर पहुचे 
कि मूल ग्रन्थ का नया संस्करण और अधिक पाठालोंचन 
के साथ प्रकाशित होना चाहिए । अन्य बाते अलग है । 

इसी प्रकार मूलाचार के विषय मे कई बाते सामने 
आयी | लगभग दो दशक पूर्व पण्डित फूलचन्द्र सिद्धान्त- 
शास्त्री ने इसके सम्पादन का काये आरम्भ किया था । 
कतिपय प्राचीन पाण्डुलिपियों के पाठान्तर भी लिए थे । 
फिर अस्वस्थता तथा अन्य व्यस्तताओ के कारण यह कार्य 
रह गया । मुझे इसकी जानकारी थी । मूलाचार पर वसु- 


नन्दि की सस्क्ृत टीका है। मैंने वसुनन्दि के एक नये ग्रन्थ 
'तत्चवियारों' का सापादन किया था और उसकी 
प्रस्तावना में वसुनन्दि के समय आदि कई विषयों पर 
नय्रे ढग से विचार किया था । १ण्डित जी को प्रस्तावना 
सुनाकर उनसे चर्चा कर रहा ७॥ प्रसगत. मूलाचार की 
टीका की बात आयी । मैने पण्डितजी से पूछा कि “टीका 
की प्राचीन पाण्डुलिपियों मे प्राकृत गाथाओं की संस्कृत 
छाया है या नही?! पण्डितजी चौके । मैंने कहा कि 
माणिकचन्द ग्रन्थमाला के सस्करण में छपी है । पण्डितजी 
ने सोचक्रर कहा-- मेरी समझ से पाण्डुलिपियों में छांया 
नहीं हैं। फिर भी देखना पड़ेगा | वर्णी सस्थान मे दो 
पाण्डुलिपियाँ भी है। देखना और मझे भी बताना ।” 
देखने पर पता चला कि टीका में छाया नहं। दी गई है। 
सच तो यह है कि प्राचीन प्राकृत ग्रन्थो में अनेक गेसे 
पारिभाषिक शब्द प्रयुक्त है, जिनकी सस्क्ृत साथ नहीं हो 
सकती, व्याख्या ही हो सकती है । 

भगवती आराधना और मूलाचार दिगम्बर परम्परा 
में बहुत महत्त्वपूर्ण मान जाते 2 । दोलनो ग्रन्थों की शता- 
घिक गाथाएँ एवंताम्बर ग्रन्थों मे भी पायी जाती है। 
मूलाचार की गायाएँ कुन्दकुन्द में भी पर्याप्त सख्या में 
पायी जाती है। कही-कही इसे कुन्डकुर्द का ही माता 
गया है। इन सब दृष्टियों से दोनो ग्रन्थों के पूर्ण प्रामाणिक 
मूल पाठ उपनब्ध रहना आवश्यक है । 

इधर के दशका में आचारये कुन्दकुन्द की बहुत चर्चा 
हुई है। इसलिए उनके ग्रन्थों के भी अनेक सरकरण प्रका- 
शित हुए है । माणि+ चन्द्र ग्रन्थमाला, सनातन जैन ग्रस्थ- 
माला, राजचन्द्र जैत ग्रन्थमाला ने कुन्दकुन्द के ग्रन्थों को 
प्रकाश में लाने का प्राथमिक-पायोनियर कार्य किया। 
सोनगढ़, भारतीय ज्ञानपीठ आदि से भी कई ग्रन्थ प्रकाशित 
हुए है | इधर के वर्षों में अन्य अनेक स्थानों से कुम्दकुन्द 
के ग्रन्य प्रकाशित हुए हैं। डॉ० ए० एन० उपाष्ये का 
प्रवचनसार तथा प्रो० ए० चक्रवर्ती का समयसार और 
पचास्तिकायसार उनकी विस्तृत एवं अध्ययनपूर्ण प्रस्ताव- 
नाओ के कारण बहुचचित हुए । डॉक्टर उपाध्ये जीवन के 
अन्त तक कुन्दकून्द के ग्रन्थी के पूर्ण पाठालोचन पूर्वक 
तैयार किये गये संस्करणो की बात करते रहे । 


८, षर्षे ४२, कि० २ 


सौभाग्य से उत्तर तथा दक्षिण भारत मे कुन्दकुन्द के 
ग्रन्थों की शताधिक प्रतियाँ उपलब्ध है। इसके बावजूद 
श्रभी तक एक भी ऐसा सामूहिक उपक्रम नहीं हुआ, 
जिसमें विभिन्‍न फालो, विभिन्‍न क्षेत्रों और विभिन्‍न 
परम्पराशं की चुनी हुई विशिष्ट पाण्डुलितियों को एव 
साथ रखकर मूल पाठ का पर्यालोचनस किया गया ही । 
ऐसी कोई योजना भी अभी तक किसी ससथा की वोर से 
सामने नही आयी । 

इसके विपरीत इन वर्षों में कुन्दकरुन्द के ग्रन्थों के जो 
संस्करण प्रकाशित हुए है, उनसे अब यह ५ता लगना 
कठिन हो गया है  प्राकृत गाथधाओं का मूल पाठ किसे 
माना जाये । सब संस्करणो को साथ २खे तो अब अलंग- 
अलग नामकरण अपेक्षित होगे। अभी तक तो सोनगढ के 
बहु-प्रचार के कारण लोगों ने सोनगढी ही नामकरण किया 
था, पर अब देहलवी, जबलपुरी, बम्बइया, इन्दौरी, उदय- 
पुरी, जयपुरी आदि 'किसम-किसम के कुन्दकुन्द' नयी 
पीढ़ी को सौगात में मिलने शुरु हो गये है। अभी तक तो 
प्रवचनों और व्याख्याओं के आधार पर कुन्दकुन्द के ग्रथो 
को मन्दिरों मे रखने और वाहर फेकने के आन्दोलन हो 
रहे थे, अब श्रुतदेवता वी इन खण्डित मूर्तियों का विसर्जन 
कहाँ करेगे ? हर हुजुम “'झडा ऊंचा रहे हमारा' कहता 
हुआ, दूपरे सभी की धकियाता हुआ आगे बढ़ जाना 
चाहता है | 3से पता नहीं कि जिस शून्य में यह भीड़ बढ़ 
रही है, उसके छोर पर गहरा महासागर है। प्राचीन 
सिद्धान्त ग्रन्थों के साथ यह |खिलवाड जारी रही तो जिसे 
हम जिनवाणी कहते है, श्रुतदेवता कहते है, उसकी एक भी 
मूति अखडित नहीं बचेगी । इस सकट की ओर हमारा 
ध्यान जाना चाहिए। 

भाचायें कुन्दकुन्द के इन प्रकाशनों के साथ जब श्रद्धेय 
आचार्यों, प्रतिष्ठित पण्डिनो, प्रोफेमरों के नाम जुड जाते 
है, तब यह समक्ष पाना मुश्किल हो जाता है कि यह सब 
क्या हो रहा है, क्यो हो रहा है, कैसे «) रहा है। हम 
जैसे अध्ययनत-अनुसन्धान कार्यो में लगे लोग, जो एक ओर 
इन परम श्रद्धेय आचार्यों और विद्वानों से जुड़े हो, दूसरी 
ओर अध्ययन-अनुसन्धान को वेज्ञानिकता के प्रति भी प्रति- 
बद्ध दों, उनके समक्ष बड़े असमजस की स्थिति उत्पन्त हो 


अनेकान्त 


जाती है। अब तो प्राचीन प्राकृत सिद्धान्त ग्रंथों को 
व्याकरण और छन्दों के प्रदुसार बदलने का सिलसिला 
भी शुरु हो गया है | ग्रन्थ छपते है और निःशुल्क वितरित 
हो जाते है ! वे म्रन्व॒ ऐस विद्वानों के पास नही पहुंचते, 
जो ईमानदारी से इन्हे पढे और कुछ गलत लगे तो उसे 
साहस पूर्वक +ह सके । यदि यह सिलसिला जारी रहा तो 
मात्र कुन्दकुन्द के ही नहीं दिगरबर परम्परा के सभो 
प्राचीन सिद्ध'न्त ग्रन्थ बदल जायेंगे । तब वे सभी भगवान्‌ 
महावीर से एक हजार वर्ष बाद के स्वत: सिद्ध हो जायेंगे। 


प्राचीन ग्रन्थों के सम्पादन के लिए पाठालोचन के 
सिद्धान्त अब ससार भर मे प्रसिद्ध हो चुके है। उन्त पर 
पुस्तकें प्रकाशित है । पाठलोचन के सिद्धान्तो को आधार 
बनाकर रामायण और महाभारत जैसे विशालकाय ग्रंथों 
का भी सम्पादन हो चु+। हैं। कुन्दकुन्द के ग्रंथों का पाठा- 
लोचन अमम्प्तव कारये नही है ! परिश्रमसाध्य अवश्य है । 
व्यय और समयसाध्प भी है। जब बोलने और जश्त मनाने 
से यह सम्भव नही है। उन पडितों, प्रोफेसरों से भी इसकी 
अपेक्षा नही की जा सकती जो गंगा जाकर गंगावास और 
जमुना जाकर जमनादास - जाते है। डॉ० हीरालाल जैन 
डॉ० ए एन. उप्राध्ये, प. ही रालाल शास्त्री, पं. कैलाश- 
चन्द्र शास्त्री, जैसे विद्वान अब नही रहे, जो इस महत्‌ 
कार्य को अपने अनुभवी हाथो सम्पन्त करते । अब तो नयी 
पीढी के विद्वानों और युवा नेतृत्व को इसके लिए आगे 
आना होगा । विद्वान आचार्यों और सन्‍्तो को इस कार्य के 
लिए मार्गदर्शन करना होगा । नये सलथे समयसार श्ौर 
महापुराणों को रचने का महारंभ त्यागकर श्रुतदेवता की 
मूर्तियों फो खंडित होने से बचाने का संकल्प लेना होगा । 


आचाये क॒न्दकुन्द के ऐसे प्रकाशित ग्रन्थों के अशुद्ध 
ओर एक दूसरे सस्करणो के परस्पर विरोधी मूल पाठों को 
थहाँ दोहराना हम उपयुक्त नही समझते । स्वय पढ़े और 
मिलान करे तो स्थित्ति स्वत: स्पष्ट हो जायेगी। विपरीत 
दिशा में बह रहे इस प्रवाह को रोकना होगा । 


-“पम्पूर्णानन्द संस्कृत विश्वविद्यालय, व!राणसी 


आवासीय पता : ४६ विजवनगर कालोनी, भेलूपुर, 
वाराणतोरन२२१०१० 


आचार्य कुन्दकुन्द और उनको साहित्य-सजन में हृष्टि 


आचाय॑े कुन्दकुन्द के साहित्य के सन्दर्भ में प्रायः यह 
काम धारणा बन चुकी है कि उन्होंने जो भी साहित्य- 
सृजन किया है, वह मुनियों को ध्यान में रखकर किया है, 
अथवा आध्यात्मिक है । किन्तु मेरे विचार से यदि विद्वानों 
ने उनके साहित्य के सन्दर्भ में उक्त प्रकार की धारणा 
बना ली है तो वह ऐकान्तिक ही होगी । क्योंकि आचार्य 
कुन्दकुन्द के साहित्य को समग्र दृष्टि से देख पाना हम 
लोगों के लिए सम्मव नही है । उनके साहित्य पर विचार 
करते समय हमें आचार्य कुन्दकुन्द जैस्ती विस्तृत विशाल 
दृष्टि को अपनाना होगा । हमें उनके अन्तस्‌ में झाँककर 
विचार करना होगा, तभी हम उनके साहित्य का मूल्यांकन 
कर सकेंगे । अन्यथा उन कुन्दकुन्द मणियों को ऊपर से 
स्पर्श करके उनके चाकचिक्य आदि पर भले ही विश्वर 
कर लें, किन्तु उनका समग्र मूल्यांकत करना सामान्य 
लोगों की बुद्धि के बाहर का विषय है ! 

जब हम आचार्य कुन्दकुन्द के साहित्य को आध्यात्मिक 
दृष्टि से देखते है तो हमें उनके साहित्य में पदे-परे अध्वात्म 
के दर्शन होते है । जब हम तत्त्वज्ञान की दष्ट से देखते है 
तो तत्त्वज्ञान के दर्शन होते है और इसी प्रकार ज्ब हम 
मुंनियों के आचार-विचार की दृष्टि से चिन्तन करते हैं तो 
उनके साहित्य मे मुनियों के आचार-विचार के दर्शन होते 
है । किन्तु ये सभी पृथक्‌ू-पृथक्‌ पहल हो सकते हैं । उनका 
एक-एक पक्ष हो सकता है, पर यह उतके साहित्य का 
समग्र मल्याकन नहीं है । 

हम लोगो के पास अपने-अपने पात्र हैं और हम लोग 
उन पात्रों की क्षमता के अनुरूप अपने-अपने पात्रों में ज्ञान- 
राशि सेजो लेते है। वास्तविकता यह है कि जब हम उनके 
द्वारा सृजित साहित्य की किसी एक भी गाथा को लेकर 
उस पर चिन्तन करते हैं, मनन करते है, उसकी परीक्षा 
करते हैं तो हमारी बुद्धि की स्वयमेव परीक्षा हो जाती है 


() डा० कमलेश कुमार जेन, जेनदर्शन-प्राध्यापक 


और हमें अपने ज्ञान के उधलेपन का सहसा आभास होने 
लगता है । 

आचाय॑ कुन्दकुन्द दिगम्बर जेन समाज में केवल एक 
भाचायें के रूप में ही प्रतिष्ठित नही हैं, अपितु वे भगवान्‌ 
कुन्दकुन्द के रूप में प्रतिष्ठित हैं । जब हम किसी महापुरुष 
के नाम के आगे भगवान्‌ विशेषण लगाते हैं तो हमारी यह 
अपेक्षा होती है कि वे सर्व कल्याण की बात करें। लोक 
मज़्ल की बात करें। उनके द्वारा सृजित साहित्य में जन 
कल्पाण की मद्भल भावना समाहित हो । इस कसौटी पर 
यदि हम आचार्य कून्दकुन्द को प्रस्तुत करें तो हमे ज्ञात 
होता है कि उनके समग्र साहित्य में महात्मा बुद्ध की तरह 
बहुजन हिताय और बहुजत सुखाय की भावना नहीं है, 
अपितु उनके साहित्य में भगवान्‌ महावीर के उपदेशो से 
अनुप्राणित सर्वजन हिताय सर्वजन सुखाय की लोक- 
कल्याणकारी मज़ुल भावना का पदे-पदे उद्घोष है। 

जब वे अहिंसा का उपदेश देते हैं तो वे सीध-सीधे 
एहू कभी नहीं कहते कि हिंसा नहीं करनी चाहिए, अपितु 
वे इस उपदेश में भी वेज्ञानिक दृष्टिकोण अपनाते हुए सर्व- 
प्रथम यह बतलाते हैं कि हिंसा के कौन-कौन स्थान हैं ? 
मनुष्य के किन कित कार्यों से हिंसा सम्भव है भादि । और 

अन्त में उनमे विरत होने का उपदेश देते हैं । क्योकि जब 

तक हम सम्यक्रीत्या यह नहीं जान लेगे कि जीवों के 
कुल-पेद, उत्पत्ति स्थान अथवा योनि-भेद, जीवस्थान के 
क्षेद और मार्गणास्थान के भेद आदि कौन-कौन हैं ? तब 
तक उनकी हिंसा से विरत होता सम्भव नहीं है। इन 
सबके भेद-प्रभेदों का विवेचन आचार्य पद्मप्रममलघधारिदेव 
ने नियमसार पर लिखी गई तालयंबृत्ति नामक अपनी 
टीका में विस्तार से किया है ।' 

अब यहाँ दो पक्ष विचारणीय हैं । प्रथम पक्ष वह है, 
जिसमे जीवो के स्थान आदि को जानकर उनसे विरत 
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रहने का उपदेश दिया है। इस पक्ष में जो जीव परजीवों 
के घातरूप हिसा से विरत होता है, अथवा विरत रूप 
परिणामों का कर्त्ता होता है, उससे वह मुक्ति को प्राप्त 
करता है। यह आधचाय॑ कुन्दकुन्द का आध्यात्मिक पक्ष है! 

दूमरा पक्ष यह है कि जब आधचाये कुन्दकुद जीवो के 
उत्पत्ति-सथान आदि की विवेचना करते हैं तो उससे तीन 
लोक के जीवों की रक्षा एक सामान्य प्राणि अपने आचार- 
विचार? अधवा परिणामों के माध्यम से कंसे कर सकता 
है ? इसका समावेश है। यह आचाये कुन्दकुन्द का लोक 
कल्याण की भावना का उत्तम पक्ष है। यद्यपि जनदशन मे 
साधु को स्वार्थी-आत्मार्थी बनने का उपदेश दिया गया है, 
क्योंकि स्वार्थी-आात्मार्थी ही परमार्थी है, किन्तु चूकि हम 
स्वयं लोक मे रहते हैं, इसलिए लोककल्याण की भावना 
ही हमारे जीवन में प्रमुख है। अतः लोककल्याण को 
भावना को उत्तम पक्ष कहना युक्तियुक्त है । 

इमके अतिरिक्त और अनेकानेक पक्षों मे से एक अन्य 
पक्ष भी गम्भव है और वह है आचार्य कुन्दकुन्द का मनो- 
वेज्ञानिक पक्ष । वे जीव का मनोदशाओमों का विश्लेषण 
करने में सिद्धहस्त है। अद्वितीय है । यह बात उनके द्वारा 
किये गये जीवो के भाव विवेचन से स्पष्ट हो जाती है । 

जिस भाषा के कारण आचार्य कुन्दकुन्द की विशिष्ट 
पहचान है । जिस भाषा के लिए डॉ० पिशल ने एक 
विशेष प्रकार को प्रकार को प्राकृत घोषत करते हुए जैन 
शी रसेनी प्राकृत नाम दिया उसी प्राकृत को अब हम परि- 
वतित कर सामान्य प्राक्नततों का रूप दे रहे है और आचार्य 
कुन्दकुन्द क॑ इस द्विसहस्राव्दि समारोह के अवरार पर जहाँ 
उनके भक्त हम लोग उनके नाम और काम को प्रकाश में 
लाने का प्रयास कर रहे है, कुछ लोग उनकी विशिष्ट 
प्राकृत का परिवर्तन करके उनकी पहचान खोने सें लगे 
है ५ यह खेद का विषय है । 

सम्प्रति विद्वानों द्वारा मान्य छः प्राकृत भाषाएं हैं, 
जिनकी उत्पत्ति काल-प्लेद अथवा स्थान-भेद के कारण हुई 
हैँ । श्रत: तत्‌ तत्‌ प्राकृत भाषाजो में तत्कालीन अथवा 
तत्स्थानीय सस्कृति का समावेश है। ऐसी ।स्थति में उन- 
उन प्राकृतो का किसी एक प्राकृत अथवा काल-विशेष की 
प्राकृत मे समावेश्ञ करना अधवा जैन शोरसेनी प्राकृत का 


झनैकास्स 


अन्य प्राकृत अथवा प्राकृतों में परिव्तत करना तत्कालीन 
अथवा तद्देशीय संस्कृति का लोप करना है। श्रतः उपर्युक्त 
प्रकार के परिवर्तन जनहित में नहीं है। साथ ही इस परि- 
वतन से हमारी सांस्कृतिक परम्परा का भी छास होगा, 
विशेषकर विगस्बर संस्कृति का, इसमें सन्देह नहीं । 


आचार्य कुन्दकुद जिस समय पैदा हुए उस समय 
संस्कृत भाषा विद्वज्जन मान्य थी । अतः अपने को विद्वानों 
की श्रेणी मे लाने के लिए संस्कृत-भाषा में ग्रन्थ-रचना 
करना गौरव की बात थी। किन्तु आचार्य कुन्दकुन्द ने 
वर्गंविशेष की भाषा की उपेक्षा की और तत्कालीन जन- 
भाषा, जो प्राकृत थी, उसमें अपने साहित्य का सृजन 
किया । यह उनकी भाषा विषयक क्रान्ति थी। इस क्रान्ति 
के मूल मे आचार्य कुन्दकुन्द की लोकमगल भावना ही 
प्रधान थी । वे जन-जन के आचाये थे। उनके विचार 
सामान्यजनो की भाषा मे सामान्यजनों के लिए थी। 
उनकि साहित्य के माध्यम से सामान्य पढा-लिखा व्यक्ति 
भी आत्म-तत्व का बोघकर स्व-पर कल्पाण के लिए प्रयत्न 
कर सकता था । 

उपर्युक्त कथन के माध्यम से हम इस निष्कर्ष पर 
पहुचते है कि. आचारये कुन्दकुन्द का साहित्य अध्यात्म से 
ओततप्रोत तो है ही, साथ ही लोकमंगल की भावना से भी 
अनुस्यूत्र है । 

आचार्य कुन्दकुन्द को द्रव्यानुयोग का विशेषज्ञ माना 
जाता है, किन्तु वस्तुतः वे चारों अनुयोगों के विशिष्ट 
ज्ञाता थे । द्रव्यान॒योग के अन्तगंत लिखे गये साहित्य का 
अन्तरज्भग परीक्षण-अनुशीलन करने से यह बात और भी 
स्पष्ट हो जाती है । 

आचाये कुन्दकुन्द का व्यक्तित्व अन्तर्मुवी था। वे 
आचार को चर्चा करते हुए अन्त मे निए्चयनय के माध्यम 
से आत्मतत्त्व पर पहुच जाते हैं। वे अपने लक्ष्य के प्रति 
इतने सजग है, रचे-प्चे है कि जाने और अनजाने में भी 
वे लक्ष्य से चूकते नहीं हैं। लक्ष्यश्रष्ट नही होते हैं। ये 
सभी आचार कुन्दकुन्द के अन्तर्मुखो व्यक्तित्व के सबल 
प्रमाण है । 

आचाये कुन्दकुन्द के साहित्य को स्थूल रूप से दो 
भागो मे विभाजित किया जा स्रकताः है--आध्यात्मिक 


श्राचार्य कुवकुन्द भोर उनकी साहित्य-सुजन में दुस्‍्टि ११ 


साहित्य और तत्त्वज्ञान विषयक साहित्य । समयसार आ० 
कुन्दकुन्द की विशुद्ध आध्यात्मिक रचना है। इस ग्रंथ का 
प्रणयन भारतवर्ष के उस अतीत काल में हुआ है, जब 
आध्यात्मिक विद्या पर सव॑ साधारण जनों का अधिकार 
नही था, अपितु वह विद्या कुछ भिने-चुने लोगों के हाथों 
मे सिमटकर रह गई थी तथा जिसे वे ब्रह्मविद्या के नाम 
से अभिहित करते थे । उनकी दृष्टि मे यह गृूढ़विद्या थी। 
क्षत, वे इसके रहस्यों को कुछ तथाकथित ब्रह्मशानियों तक 
ही सीमित रखना चाहते थे । उस ब्रह्मविद्या को साधारण 
जनों से सुरक्षित रखने के लिए संस्कृत भाषा का कवच के 
रूप में «योग किया जाता था, जो सर्वेजनगम्य नही थी । 

बस्तुतः जीव मात्र को आत्म-विकास का जन्मसिद्ध- 
नंसगिक अधिकार है। और न्याय प्राप्त इस अधिकार का 
साथंक प्रयोग तभी सम्भव है, जब हमे अपने पूर्वजों द्वारा 
किये गये सामाजिक, नैतिक, आथिक और विशेषकर 
आध्यात्मिक प्रयोगो का लाभ समाज के द्वारा विरासत में 
प्राप्त हुआ हों, अन्यथा यदि हमे अपने पूर्वजों द्वारा विरा- 
सत मे ज्ञान प्राप्त नही होता है वो हम विकास के प्रथम 
सोपान से आगे नही बढ़ सकते हैं। 

वह एक ऐसा समय था जब इन आध्यात्मिक गूढ़ 
रहस्यों को सावेजनिक रूप से प्रकट करने पर न केवल 
उन ब्रह्यावावियों ढव/ रा प्रताड़ित किया जाता था, अपितु 
राजदण्ड भी प्राप्त होता था, जो कभी-कभी मुत्युदष्ड के 
रूप मे भी परिवर्तित हो जाता था। ऐसी चाजुक पंरि- 
स्थितियां मे जनता की भाषा प्राकृत भाषा में जनता के 
चहेते आचार्य कुन्दकुन्द द्वारा जनता के लिए आध्वात्मिक 
विद्या का उपदेश सचमुच एक क्रान्तिकारी कदम था, जो 
आचाये कुन्दक्‌न्द के अदम्प शौय, साहस, निर्भववा और 
भात्मशक्ति को प्रकट करता है। उनका व्यक्तित्व हिमालय 
के शिख रों की तरह उत्तुंग, सागर की गहराइयों की तरह 
गस्भीर और आकाश की तरह विराट था। वे असःप्रारण 
वैदुष्य के धनी थे । वे मुनियों में मुनिपुद्धव और आाचार्यो 
के आचार्य थे। इसीलिए उनके प्रति बहुमान व्यक्त करने 
के लिए हम उन्हे आज भी भगवान्‌ कुन्दकुन्द के नाम से 
सम्बोधित रते हैं । 

यहायपि आचार्ष कुन्दकुन्द को यह समग्र ज्ञान-राशि 


भगवान्‌ महावीर की आचाय॑े परम्परा से ग्राय्त थी, किन्तु 
जिन सरल शब्दों मे गाथाओं के माध्यम से उन्होने प्रस्तुत 
किया है, वह स्तुत्य है । 

एक आदर्श आचाये के रूप में प्रतिष्ठित होने वे ब/व- 
जूद आचाये कुन्दकुन्द एक स्थान पर कहते है कि यदि 
उनके कथन मे कही पूर्वापर विरोध हो तो समयज्ञ-भात्मज्ञ 
ठीक कर लें ।' यहू कथन उत्तके तिरभिमानों होने का 
सूचक है / किन्तु इस बात से भी वे प्राणियों को सावधान 
करने से नहीं चूकते है कि ईष्याविश कुछ लोग सुन्दर कार्य 
की निन्‍्दा करते हैं। अत; उनके वचनो को सुनकर जिन- 
मार्ग में अर्भक्ति न करें, जिनमागे की अवहेलना ते करें।' 

आचाये कुन्दकुन्द के द्वारा निबद्ध गाथाएँ जहां सम- 
वाय रूप से ग्रन्थविशेष का प्रतिनिधित्व करती है, वही 
एक-एक गाथा मुक्तको का रूप भी धारण करती है । उस 
गाथा को आप कही भी किसी भी रूप मे अस्तुत करे, वह 
अपने मे समाहित समग्र अर्थ को एक साथ कह देगी। 
उसके लिए किसी पूर्वापर प्रसग की आवश्यकता नही है । 

प्रवचनसार की एक गाथा देखिए-- 

आग्रम चक्‍खू साहू इदियचक्खूणि सव्वभूदाणि । 

देवा य ओहि चक्खू सिद्धा पुण सव्बदों चक्खू ॥।* 

अर्थात्‌ साधु के लिए आगम नेत्र है, समस्त ससारी 
जोबों के लिए इन्द्रियाँ ही नेत्र है, देवताओं के लिए अवधि- 
ज्ञान नेत्र है और सिद्ध भगवान्‌ सब ओर से नेत्र वाले है। 

इसी प्रकार प्रवचनसार की एक अन्य गाथा देखिए - 

ज॑ अण्णाणी कम्म खवेदि भवसयसहस्पकोडीहि । 

तं णाणी तिहि गुत्तो खवेदि उस्सासमेत्तेण ॥" 

अर्थात्‌ जो कर्म अज्ञानी व्यक्ति के सो हजार करोड़ 
पर्यायों में विनष्ट होते हैं, वे ही कर्म ज्ञानी व्यक्ति के मन, 
वचन, काय की क्रिया के विरोध रूप तिगुप्ति सयुक्त होने 
पर उच्छ्वास मात्र मे बिनष्ट हो जाते हैं । 

इस प्रकार की सैकड़ोी गाधाएँ उदाहरण के रूप में 
प्रस्तुत की जा सकती हैं । 

आचार्य कुन्दकुन्द के ये चिन्तन सूज निश्चय हो हिन्दू 
शास्त्रों में उल्लिखित “ऋषय: क्रान्तदरर्शित: की लोकोक्ति 
को सार्थक करते हैं और एक श्रेष्ठ ऋषि की अनुभूतियों 
को उजागर करते हैं । 
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पूर्व परम्परा से चाहे कितनी ही विपुल ज्ञानराशि 
हमें क्यो न प्राप्त हो, किन्तु जब तक उसमें स्व की-निज 
की अनुमति-निजानुभूति का अनुपान नहीं होगा, तब तक 
उसको साधिकार कहना मुश्किल है। चुंकि कुन्दकुन्द के 
साहित्य में स्वानुभूति का योग है, अतएवं सर्वोत्कृष्ट है । 
यदि कुन्दकुन्द के साहित्य में निजानुभृति का योग न होता 
तो उनके साहित्य के स्वाध्याय, चिस्तन ओर मनन से 
मुक्ति की प्राप्ति हो सकती थी, मोक्ष-मार्ग की युक्ति की 
नही और मुक्ति की तो कदापि नही ॥। 


ध्रनेकास्त 


अर्थात्‌ कुन्दकुन्द भौर उनके साहित्य के सन्दर्भ में 
उपयुक्त पक्षों को प्रस्तुत करते हुए अन्त मे इतना विशेष 
कहना चाहूंगा कि आचाये कुन्दकुन्द के. साथवत्य में दृश्य 
भले ही अनेक हों, किन्तु दर्शभीय एक है और बह है 
निजात्मा । 


॥ जय कुन्दकुन्दाचार्य ॥ 


--काशी हिन्दू विश्वविद्यालय, वाराणसी 


सन्दर्भ-सूचो 


१. द्रष्टठपय, नियमसार, गाथा ४२ की टीका । 
३. नियमसार, गाथा १८६ ॥ 
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आत्मा और शरीर का सम्बन्ध अनादि काल से चला आ रहा है और यह जीव 
शरीर को ही आत्मा मान रहा है कि मैं ही यह हूँ । इसी भूल के कारण अनन्तानन्त 
काल से संसार में भ्रमण कर रहा है । आत्मा तो अजर, अमर, अखण्ड व अविनाशी 
है--रूप, रस, गध कुछ नही है--अरूपी है। एक क्षेत्रावगाही होते हुए भी अलग-२ 
है । परम निरंजन, ज्ञाता-दृष्टा एक रूप है और स्वतंत्रद्रब्य है। हर एक आत्मा की 
सत्ता निराली है, भेदविज्ञान द्वारा सर्वरागादि से अपने को जुदा विचारने से स्वानुभव 
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प्रकट होता है। 


लीनता से मुक्ति होती है । 


॥८% ८७ औ अर आर अर के आर अर है %९ 2९2६ 
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२. 
४. प्रवचनसार, ३/३४॥ 


आत्म-ज्ञान चिन्तामणि रतन के समान है, सब आकुलताओं का अंत करने वाली 
है । आत्मा गुणों का समूह है। शुभ और अशुभ कर्मो के उदय के आने पर सावधान 
रहना चाहिए। शुभ के आने पर हर्ष और अशुभ के आने पर बिषाद नहीं करना 
चाहिए। हषं और विषाद करने से नये कर्मो का बंध होता है। अपने परिणामों की 
हर वक्‍त संभाल रखनी चाहिए, ताकि नये कर्म न बंधें--स्वानुभूति के समय पांचों 
इन्द्रियों का उपयोग नहीं होता, मन भी शान्त होता है। मन भी ज्ञान, ज्ञाता 
व जैय के विकल्प से रहित होकर स्वयं ज्ञानमय हो जाता है। आत्तमा ज्ञाता, दृष्टा 
और ज्ञान-गुण का भण्डार है, स्वानुभूति के लिए तीनों समय दो-दो घरी ध्यान 
लगाना जरूरी है । ध्यान की सिद्धी से आत्मस्वरूप में लीनता होती है और आत्म- 
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नियमसा र, गाथा १८५५॥ 
५. प्रवचनसार, ३/श८॥ 


द् 


--शीलचन्द जन जोहरी 
११, दरियागंज, नई दिल्ली-२ 
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ऋज 


आचायं कुन्दकुन्द का अप्रकाशित साहित्य 


आचार्य कुन्दकुन्द का सबसे विनश्षण उपहार उनका 
साहित्य है । जो तिगत दो हजार वर्षों से सर्वाधिक चचित 
साहित्य रहा है। उनके समयसार प्रवचनसार ज॑से प्रंथों 
के नाम उनके बाद होने वाले सभी आचार्यों, साधुओं, 
भट्टारकों, पंडितों, कवियों, टीकाकारों एवं स्वाध्याय 
प्रेमियों को याद रहे हैं और यही कारण है उनका स्वा- 
ध्याय, पठन-पाठन, लेखन-लिखावन, टीकाकरण, भाषा- 
करण समी कार्य अबाध गति से होते रहे और आज उनका 
ढेर सारा साहित्य पाण्डुल्लिपियों एवं छपे हुए ग्रंथो के रूप 
मे उपलब्ध हो रहा है। उनके ग्रथों में भी समयसार सबसे 
उत्तम ग्रंथ माना जाता है। इसलिए समयसार कर स्वा- 
ध्यायथ प्रवचन एवं मनन चिन्तन प्रत्येक साधक के लिए 
आवश्यक माता गया है यही कारण है कि स्वाष्पाय प्रेमी 
अपने प्रापको समयसारी कहलाने में गौरव अनुभव करने 
लगे । आचार्य अमृतचन्द्र, आचाये जयसेन जेसे धाकड़ 
(प्रभावशाली) आचार्यों ने उन पर टीकाएँ लिखकर उनको 
लोकप्रिय बनाने में सर्वाधिक योग दिया । इन टीकाओ के 
कारण समयसार एवं प्रवचनसार पचास्तिकाय जैसे ग्रयो 
का और भी प्रचार प्रसार हो गपा और इन टीकाओं के 
आधार पर उनका धड़ल्ले से स्वाध्याय होते लगा। यही 
नही प्रवचन कर्ताओं ने अपने आत्मा-परमात्मा, निश्चय 
व्यवहार, उपादान निमित्त, भेद विज्ञान जैसे बिषयो को 
अपने प्रवचनों को मुख्य आधार बनारा । 


भाचाये कुन्दकुन्द ने यद्यपि ८४ पाहुड ग्रथों की रचना 
की थी लेकिन उनमें से अब तक २३ पाहुड ग्रथ मिल सके 
हैं जिनके नाम निम्न प्रकार हैं :-- 


१. समयसार, २. प्रवचतसार, ३. पंचास्तिकाय, 
४. नियमसार, ५. वारस-अणुवेक्खा, ६. देंसण पाहुड, 
७. चारित्त पाहुड, ८. सुत्त पाहुड, €. बोध पाहुड, १०. 


() डा० कस्त्रचन्द कासलोबाल 


भाव पाहुड, ११. मोक्‍्ख पाहुड, १२. लिग पाहुड, १३. 
शील पाहुड, १४. रमगणसार, १५. सिद्ध भक्ति, १६, श्रुत 
भक्ति, १७, चारित्त भक्ति, १८. गोगि भक्ति, १६, 
आचार भक्ति, २०. निर्वाण भक्ति, २१, परमेढ्ठि भक्ति 
२२. थोस्सामि थुदि तथा २१. मूलाचार | 


उक्त ३३ ग्रंथों के मतिरिक्त तिरूकुरल को भी कुछ 
विद्वान आचार्य कुन्दकुन्द की रचना मानते है । 


इन ग्रंथों पर सस्क्ृत टीकाओ के अतिरिक्त विभिन्‍न 
विद्वानों ने हिन्दी भाषा में भी विषद टीकाएँ लिखी हैं । 
संस्कृत टीकाओ में अमृतचन्द्र एवं जयसेन की टीकारयें 
प्रकाशित हुई हैं ओर हिन्दी टीकाओं मे केवल पं० राज- 
महत एवं पं० जयचन्द छाबडा की प्रकाशित टीकायें हो 
हमारे देखने मे आई है । प० बतारसीदास का समयप्तार 
नाटक यद्याप गाथाओं का हिन्दी रूपान्तर नही है लेकिन 
उसका भी आधार समयसार ही है । समयसार नाटक भी 
कई संस्करणो में प्रकाशित हो चुका है लेकिन उक्त प्रका- 
शित टीकाओ के अतिरिक्त अभी कुछ सस्क्ृत एवं हिन्दो 
टीकायें और है जिनका प्रकाशन अभी तक नहीं हुश्रा है 
ओर टीकाकारों के हादे को जानने के लिए उनका प्रकाशन 
आवश्यक है। अभी समयसार का एक सुन्दर संस्करण 
आचार्य जयसेन की संस्कृत टीका एवं आचाय॑ शानसागर 
जी की हिन्दी टीका तथा आचाये विद्यासागर जी महाराज 
के हिन्दी पद्मानुवाद सहित प्रकाशित हुआ है । 


समयसार की ससस्‍्क्ृत टीकाओं में भट्टारक शुभचनन्‍द्र 
की अध्यात्म त्तरमिणी, भट्टारक देवेन्द्रकीति की समयसार 
टीका एवं नित्य विजय की कलश टीका का अभी तक 
प्रकाशन नही हुआ है। यद्यपि ये टीकाये अमृतचद्ध एव 
जयसेन को टोकाओ के स्तर की नही हैं लेकिन प्रत्येक 
टीका की अपनी-अपनी विशेषता होती है श्रौर उन 
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विशेषताओं को जानने के लिए उत्तका प्रकाशन आव- 
श्यक है । 

समयसार थी हिन्दों टीकाओ मे कविवर दौलतराम 
कासलीवाल एवं प० सदासुख दास जी कासलीवाल की 
टीकायें अभी तक अप्रकाशित हैं। दोनों ही विद्वान श्रपने- 
अपने युग के बहुत बड़े विद्वान थे। इसलिए उनकी 
टीकाओं का प्रकाशन इस दिशा में एक महत्त्वपूर्ण कदम 
होगा । 

प्रवचनसार पर सस्कृत में अमुतचन्द्र, जयसेन, प्रभा- 
चन्द्र एव मल्लिषेण ने टीकाये लिखो है। करोब ५० वर्ष 
पूरे डा० उपाध्ये ने प्रवचनसार का आचाये अमृतचन्द्र, 
जयसेन एवं प० हेमराज की हिन्दी सहित अपनी खोजपूर्ण 
प्रस्तावना के साथ प्रकाशित कराया था । इसके पश्चात्त 
भजमेर से आचाये ज्ञानसागर जी महाराज ने मूलगाथाओं 
को हिन्दी अनुवाद सहित प्रकाशित कराया था। प्रवचन- 
सार पर प्रभाचन्द्र की सस्क्ृत टीका अभी तक अप्रकाशित 
है। मल्लिषेण की सस्कृत टीका का डा० उपाध्ये ने 
उल्लेख किया है लेकिन राजस्थास के शास्त्र भण्डारों में 
अभी तक इस टीका की उपलब्धि नहीं हो सकी है। इप- 
लिए मल्लिषेश टीका को खोज की विशेष आवश्यकता है ॥ 


प्रबच्चननसार की हिन्दी टीकाओं में केवल हेमराज की 
हिन्दी गद्य टोका का टी प्रकाशन हुआ है, इसकी हिन्दी 
पद्म टोव.। अभी तक अपने प्रकाशन को बाट जोह रही है । 
इसके »तिरिक्त जोधराज गो.दका, प० देवीदास एवं पं० 
वुन्दावन दस ने भी हिन्दी पद्म टीकाएँ लिखी थी। ये 
सभी टीवकाएं अत्यधिक महतस््वपूर्ण है जो प्रवचनसार के 
२हरथ को पाठको के सामने रखनी है, इसलिए इन सभी 
टीकाओ का प्रकाशन आवश्यक है । 


पचास्तिकाय आचार्य कुन्दकुन्द के उन ग्रंथों मे से है 
जिसको नाटक त्रय मे रथान प्राप्त है। पचास्तिकाय पर 


भी आचार्य अमृतचन्द्र एव जबसेन की संस्कृत टीकाएँ 
मिलती है। और दोनो का ही प्रकाशन हो चुका है लेकिन 


अभी तक प्रभाचन्द्र की टीका का प्रकाशन नही हुआ है। 


इनके अतिरिक्‍त ब्रह्मदेव ने भी समयसार, प्रवचनसार 
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एवं पंचास्तिकाय इन तीनों पर अमृतचन्द्र एवं जिनसेन के 
समान ही संस्कृत टीकाएँ लिखी थीं ऐसा उल्लेख भी 
मिलता है, लेकिन इन टीकाओं की अभी तक कोई पाण्डु- 
लिपि उपलब्ध नहीं हो सकी है और जिनके खोज की 
आवश्यकता है । 


पंचास्तिकाय की महत्त्वपूर्ण हिन्दी टीकाओं में प० 
हेमराज, हौरानन्द और १० बुधजन की हिन्दी पद्म 
टीकाएँ महत्त्वपूर्ण है लेकिन अभी तक किसी भी टीका को 
प्रकाशन नहीं हुआ है। हेमराज एवं हीरानन्द की हिन्दी 
टीकाएँ १७वी शताब्दी की एवं प० बुधनन ने १९वीं 
शताब्दी मे पंचास्तिकाय का महत्त्वपूर्ण पद्यानुवाद किया 
था । ये सभी पद्मातुवाद अप्रकाशित है और प्रकाशन की 
बा८ जोह रहे हैं । 


आचार्य कुन्दकुन्द का अष्ट पाहुड भी महत्त्वपूर्ण ग्रंथ 
है) अष्ट पाहुड पर पं० जयचन्द्र की हिन्दी गद्य टोका 
मिलती है जो प्रकाशित हो चुकी है लेकिन षट्‌ पाहुड की 
हिन्दी पद्यानुवाद देवीसिंह छाबड़ा ने संवत्‌ १५०६ में 
पूर्ण किया था जो अभी तक अप्रकाशित है। (१८वीं 
शताब्दी में भूधर कवि ने संस्कृत मे भी षट्‌ पाहुड पर 
दीका लिखी थी वह भी अप्रकाशित है । 


इस तरह प्राचार्य कुन्दकुन्द के मूल ग्रथ तो कितने ही 
स्थानों से प्रकाशित हो चुके है लेकिन उतकी सस्कृत एवं 
हिन्दों टीकार्यें अभी तक अप्रकाशित हैं, जिनका प्रकाशन 
हिसहस्राब्दी वर्ष की एक महत्वपुर्णं उपलब्धि मानी 
जायेगी । 


श्री महावीर ग्रंथ अकादमी, जयपुर की ओर से 
प्रवचनसा र, पंचास्तिकाय एवं षट्पाहुड की अप्रकाशित 
हिन्दी पद्य टीकाओं के प्रकाशन की योजना विचाराधीन 
है । -यदि समाज का सहयोग मिला तो अकादमी द्विसह- 
स्राब्दी वर्ष मे हो इन सबके प्रकाशन हो सकेंगे । 


८६७ अमृत कलश, 
किसान मार्ग टोंक रोड, 
जयपुर-१४५ 


बँद बूँद रीते जेसे आजुलि को जल है 


आज जो ज्ञान उपलब्ध है उसके हिसाब से संसार मे 
पाँच सौ करोड़ मनुष्य हैं। इन मनुष्यों मे ५० प्रतिशत 
तो ऐसे हैं जिनको खाने-पीने और भोग-विलास के पिवाय 
कुछ पता ही नहीं है और ना ही उन्हें कोई मार्गदर्शन देने 
वाला है। ४० प्रतिशत मनुष्य ऐसे हैं जो अपनी चली भा 
रही परिपाटी से बंधे है ॥ १० प्रतिशत अर्थात्‌ ५० करोड़ 
बाकी रहे उनमें भी अनेक मत-मतान्तर है। अब हम 
अगर इन ४० करोड़ में बंटवारा करें तो जो अपने को 
जैन कहते हैं उन चार प्रतिशत अर्थात्‌ दो करोड पर 
बात सिमट कर रह गई। पर इन दो करोड़ जैनो में भी 
अनेक जगह बेंटे है । इनमें डेंढ करोड तो ऐसे है, जिनको 
जैन धर्म के प्रति कुछ पता ही नही--कुटुम्ब में जेन कहने 
की परिपाटी चली आ रही है, सो अपने को जैन कहते 
हैं। शेष बचे पचास लाख, सो उनमें भी स्थानकपंथी, 
मन्दिरपंथी दइवेताम्बर-दिगम्बर, तेरापंथी आदि अनेक 
मान्यताओं के मानने वाले मिलेगे। अब बात कुछ हजार 
पर आ गई। उनको भी कहाँ समय है कि वस्तु का 
विचार करें ? कोई पुजा ही पूजा में लगा है, कोई दर्शन 
मात्र से ही तृप्त है, कोई गुरु-भक्ति मे लगा है, कोई 
मन्दिर आदि बनवाने मे ही सुख मानता है, कोई समाज 
सेवा में संलग्न है, कोई घर मे ही फंसा है, स्त्री में, पुत्र 
ऐं, कुटुम्बी जनों में या व्यापार आदि में लगा है या पैसा 
इकट्ठा करता है, कुछ दान भी करता है, कुछ धर्म का 
प्रचार भी करता है, कुछ ज्ञान का प्रचार भी करता है 
ओऔर यह प्रक्रिया रोज चल रही है--जैसे प्रातः उठता है, 
नहाता-धोता है,.मन्दिर आदि जाता है और अपनी आजी- 
विका की तलाश में निकल जाता है। उसी प्रकार जौ 
कुछ घामिक कार्य हो रहा है वहु सब रोज रोटीन जेसा 
हो रहा है, उसमें अपनी वस्तु जो आत्मा है उसका ध्यान 
किसे, कब और कहाँ है ? श्रर्थात्‌ नहीं है। समय तो बीत 


[] ला० शान्तिलाल जैन कागजी 


रहा है। मैं जेन-कुल में मनुष्यगति, नीरोग-शरीरी हँ--- 
जिनवाणी का समागम भी है, कही गुरु भो मिल जाते हैं 
और जीविका भी ठीक है। यह सब भ्रनुकूल मिला है। 
परन्तु हम क्या इससे लाभ ले रहे है --आत्महित कर रहे 
है? अगर हम विचार करें कि हमे पह सब अनुकूल 
समागम बड़े ही पुण्य से मिला है जो अति दुलंभ है और 
हम इस समागम को ससार बढ़ाने में ही लगा रहे है । 
तो फिर सोचिए, वह कौन-सा समय आप्ेगा जब हम 
अपना हित कर पाएँगे ? यह सच है कि समय काफी बीत 
गया है किन्तु अब भी काफी समय बाकी है अगर हम 
अब भी अपनी आत्मा की ओर उम्मुख हो जावे तो बात 
बन सकती है | पहिले बताया गया है कि हमारी गिनती 
कुछ हजारो मे तो आ गई है अब आखिरी पेपर बचा है 
उसकी तंयारी करनी है। अगर हम आज से ही उसको 
तैयारी में लग जाएँ तो मेरा विश्वास है कि एक दिन 
आएगा कि हम परीक्षा में जरूर उत्तीर्ण हो जाएँगे ।, बस 
जरूरत है लगन की । ओर वह लगन कही बाहर से नही 
आएगी, हमारे ही अन्दर से मिलेगी । 

बाहरी वस्तु तो पर है वह हमको प्रेरणा तो दे 
सकती है किन्तु परिणमन तो हमारा ही होगा अर्थात्‌ हम 
ही कारण हैं और हम ही कायें हैं। इस तेरह कारण 
और काये मे न तो समय का भेद है और न हो स्थान 
भेद है। आत्म के कल्याण में पर को कुछ आवश्यकता 
ही नही है जो कुछ भी लेना है अन्दर ही मिलेगा । 

फिर हम इधर-उधर क्यो भटके ? सजातीय या 
विजातीय द्रव्य हमारा कुछ हित या अहित नहीं कर 
सकता--वह तो पर है । और पर तो पर ही है उस पर 
दृष्टि क्‍यों ? दृष्टि तो अपने में ही लगानो पड़ेगी । आत्मा 
के उत्थान में आत्मा के ही निर्मेल परिणाम कारण पड़ेंगे--- 
पर के नहीं। आत्मा के परिणाम आत्मा से भिन्‍न नहीं 
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हैं। समय-समय के परिणाम हैं->द्वव्य से परिणाम कभी 
भिन्‍न नही होते । ऐसा मालूम होता है कि भिन्‍न है पर 
भिन्‍न है नहीं । सुवर्ण द्रव्य है, कड़ा उसका परिणाम है। 
कड़ा होने से अलग तो नहीं है, उसी का परिणाम है। 
यदि हम उस कड़े को कुण्डल में बदल दे तब भी सोना ही 
रहेगा । इस प्रकार केवल दृष्टि गहरी करनी पड़ेगी-- 
समझ में आ जायेगा । इसी भांति आत्मा ग्रुण और पर्याय 
का पुंज है-- गुण और पर्याय पृथक्‌-पृथक्‌ नही है। उसको 
समक्षने के लिए आचार्यों ने रास्ता बता दिया है। ऊपर 
कहा गया है कि कारण और कारये मे न तो समय भेद है 
और ना ही स्थान भेद है वह बात सही उतरतो है। 
जिस समय कड़ा टूटा उसी समय क्रुण्डल की उत्पत्ति हुई-- 
एक ही समय है और एक ही स्थान है। बात बड़ी अट- 
पटी लगती है, किन्तु विचार करने पर ठोक बैठ जाती 
है । इसी तरह आत्मा पर घटा लें । 


लब्धि क्‍या है? आत्मा के परिणामों मे चार लब्धियो 
के दाद जब करणलब्धि होती है तब वह सम्यक्त्व में 
कारण पड़ती है । वह कारणा और क्‍या है ? वह भी इसी 
जीव का परिणाम है। जिसको सम्धक्त्त्व की प्राप्ति हुई 
है उसके परिणामों में जो उत्तरोत्तर निर्मलता है वही 
परिणाम कारण पड़ेंगे । इस प्रकार हमें उस पदार्थ को 
प्राप्त करने मे अभी से लग जाना चाहिए। क्‍या पता 
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फिर अवसर मिले न मिले । 

यह सम्पदा और ये भोग तो अनेक बार मिले हैं 
किन्तु क्‍या ये मेरे कुछ काम आये ? सिवाय संसार बढ़ाने 
के। और हम हैं कि इन्हीं के जुटाने में अपना अनमोल 
जीवन गँवा रहे हैं। जो भी दिन बीत रहा है वह भ्रायु 
में घट रहा है और हम कहते हैं कि हमारी आयु बढ़ 
गई। कैसी विडम्बना है कि हम वस्तु-स्थिति को मानने 
के लिए तैयार नही है। बन में आग लगी है और उसमें 
अनेक जीव जल रहे है श्रीर हम है कि उतके जलने का 
तमाशा देख रहे है । हम नही सोचते कि यह आग हमारी 
ओर बढ रही है | हमें अभी भी समय है कि इस भयातक 
वन से निकल सकते है । हमारे पास साधन भी है । बस, 
थोड़ा-सा उद्यम करना पड़ेगा। अन्यथा, फिर वही चतुर्गति 
का चक्‍कर न जाने कब तक चलता रहेगा। और पुनः 
मनुष्यगति, उत्तम कुल, जेन धर्म की शरण निरोग शरीर 
कब मिल सकेगा ? मिल सकेगा या नहीं भी? इसका 
क्या भरोसा ? ये स्त्री-पुत्र-सम्पदा, वैभव और ये समाज 
तो अनेक बार मिले है। पर, क्‍या इनसे मेरा कभी हित 
हुआ है ?ै नही हुआ । यदि हुआ है तो इनसे अहित हो 
हुआ है। 

२/४, असारी रोड, दरियागंज, 
नई दिल्‍ली-२ 
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महाकवि बनारसोदास को रस-विषयक अवधारणा 


महाकवि बनारसीदास १७वीं सदी के एक आध्यात्मिक 
संत थे और थे वह काव्याकाश के जाज्वल्यमान नक्षत्र ।' 
वह हिन्दी के सगुणभक्ति के प्रवत्तंक महाकवि तुलसीदास 
के समकालीन थे और थे उनके घनिष्ठ मित्र | सृजनशोल 
व्यक्तित्व के धनी कविश्वी ने अपनी--मोह-विवेक युद्ध, 
बनारसी नाममाला, बनारसी विलास, नाटक समयसार, 
अर्द्धगथानक-रचनाओं से साहित्य को समृद्ध किया है । 
वह हिन्दी आत्मकथा साहित्य के आद्य प्रवर्तक है। जेन 
अध्यात्म के पुरस्कर्त्ता कविश्री बनारसीदास के काव्य में 
अ्रध्यात्ममुला भक्ति का उत्कर्ष है। इनकी प्रत्येक रचना 
में अध्यात्म रस टपकता है। प्रस्तुत आलख मे रससिद्ध 
कवि श्री बनारसीदास की रस विषयक अवधारणा पर 
विवेचन करना हमारा मूलाभिप्रेत है । 

रस काव्य की आत्मा है। काव्यपराठ, श्रवण अथवा 
अभिनय देखने पर विभावादि से होने वाली आनद परक 
चित्तवृत्ति ही रस है। मानव हृदय मे अनेक भाव स्थाई 
रूप से विद्यमान रहते है। ये स्थाई भाव ही विभाव, 
अनुभाव और संचारीभाव के सहयोग से रसदशा को प्राप्त 
होते है । जैन आचार्यों की रस विषयक्र मास्यता रहो 
है--अनुभव । अनुभव हो रस का आधघार है। यह शन्त- 
मुखी प्रवृत्तियों पर निर्भर करता है। आत्मानुभूति होने 
पर ही रसमयता की स्थिति उत्पन्न हुआ करती है ।' 

भरतमुनि ने साहित्य मे आठ रसों को स्वीकृत कर 
शांत रस को उपेक्षित कर दिया था किन्तु कालान्तर में 
शातरस को नवम रस के पद पर प्रतिष्ठित किया गया 
और मम्मट आदि अनेक आचार्यों के द्वारा निर्वेद को 
स्थाई भाव स्वीकार किया गया।' आचाये मम्मट ने 
निवेंद के दो रूप माने हैं। तत्त्वज्ञान से जो निर्वेद होता 
है वह स्थाई भाव है और हएृष्ट के नाश तथा अनिष्ट की 
प्राप्ति से जो निर्बेद होता है वह सचारीभाव है ।' आचार्य 


() डॉ० आदित्य प्रचण्डिया 'दीति' 


विश्वनाथ ने शान्व रस को स्पष्ट करते हुए 'साहित्य दर्पण! 
में कहा है कि जिसमें न दुःख हो, त सुख हो, न कोई 
चिन्ता हो, न राग-द्वेष हो, और न कोई दच्छा ही हो, 
उसे शान्त रस कहते हैं"---यथा--- 
नयत्र दुख न सुख ने चिन्ता न 
हंष रागौ न च काचिविच्छा:। 
रस: स॒शान्त: कथितो मुनीझें: 
सर्वेष भावेषु शम प्रधान: ।। 
प्रश्न उठता है कि ऐसी दशा में तो शान्‍्त रस की 
स्थिति मोक्ष प्राप्ति के पश्चात्‌ ही हो सकती है किन्तु 
इसका समाध।न यह है कि यहाँ सुख के अभाव से तात्पय॑ 
सांसारिक सुख से है अन्य सुख अर्थात्‌ आत्मिक सुख से 
नही । 
संसार से वे राग्य भाव का उत्कर्ष होने पर शान्‍्त रस 
की प्रतोति होती है॥ निर्वेद अबवा वैराग्य ही शांत रस 
का स्थाई भाव है, ससार की ग्रसारता का बोध तथा 
परमात्म तत्त का ज्ञान इसका आलम्बन विभाव है, 
सज्जनों का सत्सग, तीर्थाटन, धर्मेशास्त्रो का चिन्तन आदि 
उद्दीपन विभाव है, रोमाच, पुलक, अश्रु विसर्जन, ससार 
त्याग के विचार आदि अनुभाव हैं तथा धृति, मति, हष, 
उद्देग, ग्लानि, देन्य, स्मृति, जडता आदि इसके सचारो- 
भाव हैं । 
जैन आचारयों को रसो की परिसख्या में किसी प्रकार 
का विवाद नही रहा । उन्होने परम्परागत नवरसों की 
स्वीकृति दी है। महाकवि बनारसीद।स ने अपनी अध्यात्म 
रचना नाटक समयसार' के माध्यम से ववरसो के सन्दर्भ 
में मौलिक आध्यात्मिक उदात्त दृष्ठि दी है । उन्होंने शात 
रस को रस नायक स्वीकार किया है--यथा--- 
नवमों सान्‍त रसनि को नायक । 
हि (सर्वेविशुद्धिद्वार, नाटक समयसार, पृ. ३०७) 
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तवरसों के लौकिक स्थानों की चर्चा को अत्यन्त 
संक्षेप एवं स्पष्टता के साथ कविश्री ने एक ही छद में 
निबद्ध कर दिया है--यथा--- 
सोभा में सिगार बस बोर पुरषारथ में, 
कोमल हिए में रस करुता बखानिए। 
श्रानंद में हास्य रुण्ड सुण्ड में विराज रुद्र, 
बीमत्स तहाँ जहाँ गिलानि सत फ्रनिए ।। 
चिन्ता में भयानक प्रथाहता सें भ्रवभुत, 
साया को श्ररुचि तामै सान्‍त रस माननिए। 
एई नवरस  भवरूप एई भावरूप, 
इनकौ विलेछिन सुदृष्ठि जागे जानिए ॥। 
(सवंविशुद्धि 6 र, नाटक समयसार, पृ. ३०७-८) 
कविश्री का रस और उनके स्थाई भावों में परम्परानु- 
मोदित व्यवस्था में यत्किचित परिवर्तत करने का मुला- 
धार आध्यात्मिक विचारधारा ही रही है। उनकी मान्यता 
है कि अध्यात्म जगत में भी साहित्यिक रसों का आनंद 
लिया जा सकता है, केवल रसास्वादन की दिशा बदलती 
होगी । कविश्वी बनारसीदास ने आत्मा के विभिन्‍न ग्रुणो 
की निर्मेलता ओर विकास में ही नवरसो की परिपक्वता 
का अनुभव किया है-- यथा - - 
गुन विचार सिगार, वीर उद्यम उदार रुख । 
करना सम रस रीति, हास हिरदे उछाह सुख ॥ 
झरह्ट करम दल सलन रुद्र, बरतें तिहि थानक । 
तन बिलेछ बीमच्छ दुन्द मुख दसा भय/नक ॥। 
ग्रवुभुत प्रत्त बल चिन्तवन, सांत सहज वेरागधुव । 
नवरस विलास परगास तब, जब सुबोध घट प्रग्ट हुव ॥ 
महाकवि बनारसीदास कुन्दवुन्दाम्नाय के रस सिद्ध 
कवि थे । वह आत्मानुभव को ही मोक्ष स्वकहूप मानकर 
कहते है कि-- 
वस्तु विचारत ध्यावत्त, मन पावे विश्राम । 
रस स्वादत सुख ऊपजे, अनुभौ याकौ नाम ।॥। 
(समयस र नाटक, उत्थानिका, छद्ाक १७) 
समयसार नाटक में कविश्वी का कहना है कि मेरी रचना 
अनुभव रस का भण्डार है-- 


प्रनैेकान्त 


समयसार नाटक प्रकथ, भ्रनुभव-रस-भण्डार । 
याकौ रस जो जानहों, सो पार्वें मब-पार ॥) 
(समयसार नाटक, ईडर के भण्डार की प्रति का 
. अन्तिम अश छदांक १) 
ससार की असारता और परिवतेनशीलता को देखकर 
मन के। विरकक्‍्त होना तथा आत्मिक ग्रानंद में लीन होना 
ही परम शान्ति है। अष्ट कर्मों कौ क्षय कर निविकार 
अवस्था को प्राप्त कर परम आनद की उपलब्धि ही प्रमुख 
लक्ष्य है ।। महाकवि बनारसीदास के काव्य का मूल स्वर 
मन को सासारिकता से विमुख करके आत्मसुख की ओर 
उन्मुख करना ही रहा है। शान्त रस वस्तुतः: निवृत्तिमूलक 
है और अन्य रस लौकिक होने के कारण प्रवृत्तिमूलक है ।" 


इस प्रकार कविश्री बनारसीदास की रस विषयक 
अवधारणा महनोय है। उनके विचार से शान्तरस सब 
रसो का नायक है और शेष सब रस शान्तरस में ही 
समाहित हो जाते है | आत्मानुभूति होने पर ही रसमयता 
की स्थिति उत्पन्न हुआ करती है। इन रसो के अन्तरंग में 
जिन भावनाओ की व्यापकता पर बल दिया है वह स्व-पर 
कल्याण में सर्वेधा सहायक प्रथाणित होती है। आत्मा के 
ज्ञान गुण से विभूषित करने का विचार श्यगार, कर्म 
निजेरा का उद्यम वीर, सभी प्राशियों को अपने समान 
समझने के लिए करुणा, हृदय में उत्साह एवं सुख की 
अनुभूति के लिए हास्य, अष्टकर्मों को नष्ट करना रोद, 
शरीर की अशुचिता का चिन्तवत वीभत्स, जन्म-सरण के 
दुःख का चिन्तवन भयानक, आत्मा की अनन्त शक्ति को 
प्राप्त कर विस्मय करना अद्भुत तथा दृढ़ वेराग्यधारण 
कर आत्णनुभव मे लीन होना शान्तरस कहलाता है । 
ससार की क्षणभगुरता, शरीर की निक्कृष्टता जीव की 
अज्ञानता आदि की अनेक हृदयग्राही उक्तियों से कविश्री 
बनारसीदास की रचनायें अनुशप्राणित है । 


मंगल कलश 
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परमात्मप्रकाश एवं गीता में आत्मतत्त्व 


भारतीय चिन्तन मे वेदिक और श्रमण सस्क्ृतियों का 
सहभाग रहा है। श्रमण सस्कृति की बौद्ध और जैन ये दो 
विचा रधा राएं हुईं, वैदिक विचारधारा सांख्यन्यो ग, न्‍्याय- 
वेशेषिक, मोमासा-वेदान्त इन छह धाराओ मे प्रवाहित 
हुई, इन्हें ही षड्दर्शन कहा जाता है। इन्हें आस्तिक दर्शन 
भी कहते है। इनके अतिरिक्त एक चिन्तन और था 
जिसका सम्बन्ध मात्र इस जड-जगत से था | स्वसें, तरक, 
पुतजंन्म जैसे सिद्धान्तो से उसे कुछ लेना-देना न था उसने 
तो आत्मतत्त्व के परलोकगरामी अस्तित्व को भी नकारा, 
इसे चार्बाफ़ कहते है । जैन, बौद्ध और चार्वाक चूकि वेदो 
को प्रामाणिक नही मानते, अत: इन्हे नास्तिक कहा गया 
है।' गीता वैदिक दर्शनों मे समाहित है उसमे सभी 
आस्तिक दर्शनों के तत्त्व विद्यमान है। गीता महाभारत 
का ही एक अश है । 

' महाभारत की मूलकथा का वक्‍ता संजय है। घृत- 
राष्ट्र ने संजय से प्रश्त किया, सजय ! युद्धेच्छु एकत्रित 
मेरे और पाण्डु के पुत्रों ने क्या किया । तब संजय ने सभी 
योद्धाओ की तैयारी का वर्णन किया और कहा, महाराज ! 
अर्जुन ने जब अपने सामने अपने ही बान्धवों को देखा, तो 
वह युद्ध से विरक्त होने लग। और कहने लगा कि मैं ऐसा 
राज्य, ऐसी विजय और ऐसा सुख नहीं चाहता, जो स्व- 
जनवध से प्राप्त हुआा हो । तब श्रीकृष्ण ने अर्जुन को 
युद्ध में प्रेरित करने केलिए समझाया, दूसरे शब्दों में गीता 
की रचना श्रीकृष्ण द्वारा अर्जुन को उसके प्रश्न पर उप- 
देश है। 

हिन्दुओं मे गीता का वही स्थान है, जो मुसलमानों मे 
कुरान और ईसाइयों में वाइविल का है। व्यास ने गीता 
का महत्त्व प्रतिपादित करते हुए कहा है--- 
“गोता सुगीता कतंष्या किमन्ये: शास्त्रविस्तरं: । 
या स्वयं प्मताभस्य सुखपशाद्विति: सूता ।“ 


८) डॉ० फपुरचन्द जन, संस्कृत विभागाध्यक्ष 


'परमात्मप्रकाश' की रचना भी एक शिष्य द्वारा पूछे 
जाने पर उपदेश के रूप मे ८६ई है। परमात्मप्रकाश के 
रचयिता योगी द्धदेव (योगेन्द्र) ने परमात्मप्रकाश के रूप 
मैं अध्यात्म शास्त्र का एक अनमोल रत्न भारतीय साहित्य 
को दिया है। यथा नाम तथा विवेचन इस कावठ्प में ३४५ 
दोहा है । जिनमें आत्मतत्त्व का सर्वाद्भू विवेचन हुआ है। 
जिस शिष्प के प्रश्न पर यह ग्रंथ रचा गया, उसका नाम 
प्रभाकर भट्ट था, जिसके पुन: पुन: निवेदन करने पर इस 
ग्रथ की रचना हुई (४ इसके महत्त्व का प्रतिपादन करते 
हुए योगोन्द्रदेव ने लिखा है कि इसका सर्देव अभ्यास करने 
वालो का मोहकर्म दूर होकर केत्रलज्ञान पूर्वक मोक्ष को 
प्राप्ति हो सकती है । 

जन और वंदिक दोनों दर्शन आत्मतत्त्व की सत्ता 
गौर उसका पुन्जन्म स्वीकार करते हैं। भात्मा एक शरीर 
को छोड़कर दूसरे शरीर में प्रवेश करता है फिर चौथे- 
पाँचवे, फिर नरक-सस्‍्वगे मे आता जाता है, इस प्रकार 
अनतकाल से इस ससार सागर में भटक रहा है । लगभग 
सभी भारतीय ओर कुछ पाश्चात्य दर्शनों की प्रकृति इस 
ससार-पभ्रमण को मिटाने मे लगी है। यह बात अलग है 
कि सभी के रास्ते अलग-अलग हैं, पर गन्‍्तव्य तो सबका 
एक ही है। 

चार्वाक दर्शन को छोड़कर सभी दर्शनों ते आत्मा के 
अस्तित्व को स्वीकारा है। भले ही उसे पुहष, जीव, प्राज्ञ, 
तेजस आदि संज्ञायें दो हो । बौद्ध दर्शन के अनुसार विज्ञान 
ही आत्मा है, बौद्ध आत्मा को क्षणिक मानते है। साधू्य में 
श्रात्मा के लिए पुरुष शब्द का प्रयोग हुआ है। पुरुष प्रकृ।त 
से |भिन्‍न है, उसकी सख्या अनंत है।" साख्य जेत दर्शन की 
तरह अनेक जीव (पुरुषों) की सत्ता स्वीकार करता है । 
वेदान्त के अनुसार शरीर इन्द्रिव आदि वस्तुओं का प्रका- 
शक नित्य शुद्ध, बुद्ध, मुक्त, सत्यस्वभाव आन्तरिक (प्रत्यक्‌) 


२०, घर्च ४२, कि० २ 


चैतन्य ही आत्मा है 

“वेशेषिक दर्शन! दर्शन के अनुसार आत्मा पृथ्वी आदि 
नव द्रव्यों में से एक है । उनके अनुसार जिस द्रव्य मे 
रामवाय (नित्य) सम्बन्ध से ज्ञान रहता है वह आत्मा है । 
बह जीवात्मा परमात्मा के भेद से दो प्रकार का है ।? 

आत्मा के अरितत्व की तरह आत्मा के महत्व का 
प्रतिणदन भी सभी दर्शनों ने किया है। सम्परज्ञान, सम्य- 
दर्शन और सम्पकवारित्र मुक्ति के भाग कहे गये है। 
१ह दर्शन और ज्ञान आत्मादि सात तत्त्वों का होना 
चाहिए ।** न्याय .शंन के अनुसार प्रमाण-प्रमेय (आत्मा) 
आदि के सम्यस्ज्ञान स निश्नेवस (मोक्ष) को प्राप्ति होती 
है । साख्य के अनुसार प्रकृति पुरुष के सम्यग्ज्ञान से 
कबल्प प्राप्प होता है।' वेदान्त के अनुसार आत्मा का 
वास्तविक स्वरूप जानकर आत्मा परब्रह्म में लीन हो 
जीता है ।' उपनिषदो में आत्मा के महत्त्व का पुन: पुनः 
भ्रतिपादन किया गया है। परमात्मप्रकाश को शैली उप- 
निषदों से मिलती प्रतीत होती है । स्वय योगीन्द्र देव ने 
कहा है कि द्वान्‌ हमारी इस रचना में पुनरुक्ति दोष न 
देखें क्योकि प्रभाकर भट्ट को सबोधनों के लिए परमात्म- 
का कथन बार-बार किया गया है ।' 

उपनिषदों में कहा गया है, जो आत्मा को जानता है, 
वह सबकी जानता हूं--य. आत्मान जानाति सः सबं 
विजानाति', छानन्‍्दोग्य उपनिषद्‌ में एक प्रसज्ध आता है 
जिससे आत्मा का महत्त्व भली भाति स्पष्ट हो जाता है 
प्रजापति के मुख से एक बार देगे और देत्यो ने सुना कि 
जो बात्मा पापराहुत, जजर, अमर, शोक रहित, भूख- 
ध्यास से रहित, सत्यक्रामनाओ तथा सत्यसकल्पो वाला 
है, बह अन्वेषण और जिज्ञासा के योग्य है। जो सांधक 
उस आत्मा का अन्वेषण या साक्षात्कार करके उसे विशेष 
रूप से जान लेता है वहु सभी लोको और सभी कामनाओ 
को प्राप्त कर लेता है।" इसमे आत्मतत्त्व का महत्त्व और 
स्वरूप बताया गया है। बुहृदारण्यकोपनिषद्‌ मे याज्ञवल्फ्प 
मंत्रेथी सव;द में कहा भया है--अरे मैत्रेयी | पति के सुख 
के लिए पत्नी को पति प्रेम नही होता, अपितु अपने सुख 
के लिए होता है, पुत्र के सुब्र के लिए पुत्र, माता के सुख 
क लिए माता; लोगो के सुख के लिए लोग, देवों के सुख 


अनेकात्स 


के लिए देव प्रिय नही होते किन्तु ये सब आत्मसुख के 
कारण ही प्रिय होते है । अतः आत्मा का दर्शन, श्रवण, 
मनन एवं निदिध्यासत करना चाहिए । 

परमात्मप्रकाश में कहा गया है जो आत्मा को जान 
लेता है, वह परमात्मा हो जाता है - 


बन * 


'जामइ जाणह श्रप्पें भ्रप्पा तामईं सो जि देउ परमप्पा।' 
दोहा ३०५ और भी-- 
'भ्रप्पा भायहि विभ्मलड, कि बहुए श्रण्णेण । 
जो भायंतह परमपड, लब्भह एकक्‍्क्खणेण ॥ दोहा €८ 
ऐसा ही भाव गीता में भी कहां गया है, कहा गया है 
कि स्थित प्रज्ञ वह है जो जात्मा से आत्मा में ही संतुष्ट 
रहता है-- 


श्रात्मन्येवात्मना तुष्ट: स्थितप्रज्स्तदोच्यते । 
>>गीता २/५५ 
इसी कारण गीता के छठे अध्याय में तो बड़े ही स्पष्ट 
शब्दों मे कहा गया है कि आत्मा ही आत्मा का मित्र और 
आत्मा ही आत्मा का शत्रु है-- 
'उद्धरेदात्मनात्मानं नात्मानमवसादयेत्‌ । 
श्रात्मंब ह्यात्मनो बन्धुरात्मेव रिपुरात्मनः ॥' 
“ग्रीता ६/५ 
शुद्धात्मा का जो स्वरूप योगीन्‍्द्रदेव ने परमात्मप्रकाश 
मे वणित किया है वह जेनदशंन का मानो निचोड़ है--- 
'जासु ण॒ वण्णु रा गधु रखु, जासु एा सद॒दु ण फासु । 
जासु ण जस्मणु-सरणु रवि, णाउ रिपरंजणु तासु ॥ 
जासु रा कोहुण सोहु सड, जासु ण माय ण साणु । 
जासु ण ठाणु ण काणु जिय, सो जि स्िरंजणु जाणि ॥। 
श्रत्यि ण पुण्णु ण पाउ जसु श्रत्यथि ण हरिसु विसाउ । 
अत्थिण एक्कबि दोसु, सो जि णिरंजणु भाउ ॥' 
 दीहे १€, २०, २१ 
अर्थात्‌--जिसमे वर्ण, गध, रस, शब्द, स्पर्श, जन्म, 
मरण, क्रोघ, मोढू, मद, माया मान, स्थान, ध्यान, पुण्य, 
पाप, हर्ष-विषाद, दोष, धारणा, ध्येय, यंत्र, मत्र, मडल, 
मुद्रा नही है वह शुद्धात्मा है। जो निर्मेल ध्यान से गम्य 
है बह आदि अन्त रहित जात्मा है। 


परमात्मप्रकादा एवं गीता में श्रात्मतस्व २१ 


गीता में भी यही कहा गया है कि जिसमें जन्म-मरण 
आदि दोष नही है वही आत्मा है। आत्मा का जन्म-मरण 
नहीं होता, जो मरता नही उसका जन्म कैसा और जो 
जन्मता नही उसका मरण भी कैसा | आत्मा न तो किसी 
को मारता है और न ही किसी के द्वारा मारा जाता है| 
(नायं हन्ति न हन्यते २/१६) गीता कहती है । 
न जायते जख्रियते वा कदाचिन्‌, 
ताय॑ मृत््वा भव्िता बा न भूयः । 
श्रजो नित्य, शाइवतो5यं पुराणखो, 
न हन्यते हन्यमाने शारोरे॥ 
+>गीता २/२० 


परमात्मप्रकाश कहता है--- 
४ ग 
'श॒वि उप्पज्जद णवि मरह, बंध्‌ ण मोफ्खु करेई । 


- दोहा ६६ 


जँसे कोई पुराने वस्त्र छोड़ नये वस्त्र धारण करता 
है, वैसे ही भ्रात्मा भी पुराना शरीर छोड़कर नया धारण 
करता है।" शस्त्र उसे काट नही सकते, आग जला नहीं 
सकती, पानी गीला नही कर सकता और हवा सुखा नही 
सकती ।* गीता और परमात्मप्रकाश का शैली तथा भाव 
गत साम्य देते का लोभ सबरण नहीं देपा रहा है। 
परमात्मप्रकाश के ऊपर के १६, २०, २१ दोहो की शैली 
तथा भाव गीता के निम्न श्लोकों से मिलाइमे-- 


'भ्रच्छेद्यो5पमदाह्योंपमक्लेदो5शोष्य एवं च । 

नित्य: सर्वगतः स्थाणु रष्ययो5्यं सनातन: ॥ 

प्रष्यक्तो यम चिन्त्यो 5पमविका यो 5 य मुच्यते । 

तस्सादेव॑विदित्वेन नातुशोचितुमहंसि ॥* 

-- गीता २/२४-२५ 

जन दर्शन में भात्माएँ अनंत मानी गईं है, पर गीता 
मे एक ब्रह्म की उपासना का वर्णन है। ससार मे जितनी 
भी आत्माएँ है वे उसी ब्रह्म का एकांश है | सभी आत्माएँ 
उसी ब्रह्म मे मिल जाती है। पर जैन दर्शन के अनुसार 
तप; साधना और ज्ञान के द्वारा प्रत्येक आत्मा परमात्मा 
हो सकता है । प्रत्येक आत्मा अपने कर्म में स्वतत्र है । 
अपने कर्मों का कर्ता और भोक्ता वह्‌ स्वयं है कोई भग- 


वान्‌ या ईश्वर नही है। गीता के अनुसार भगवान्‌ कृष्ण 
कृष्ण हैं और वे सभी पापों से छूडा सकते है--- 
'सर्व धर्मान्परित्ज्य मामेक शरणं ब्रज । 
जहूं त्वां सर्वेपापेम्यो मोक्षसिष्यासि सा शुच: ॥' 
-- गीता६/६६ 


आत्मा के आकार के सन्दर्भ भी विभिन्‍त मत प्रचलित 
है न्यायवैशेषिक साख्य मीमांसा आदि दशन आत्माया 
जीव को अनेक या सर्वेव्यापक्र होने का उल्लेख मिलता 
है । आत्मा को अणु से अणु और महान्‌ से महान्‌ कहा 
गया है ।* वेदों मे पुरुष या आत्मा को अगुष्ठ माज्न कहा 
गया है ।' किन्तु आत्मा के आकार का सर्वाधिक सुन्दर 
और वैज्ञानिक समाधान जैनदर्शन मे मिलता है। कहा 
गया है कि आत्मा स्वदेहप्रमारय है। जैसी देह हो आत्मा का 
आकार भी वैसा ही हो जाता है। हाथी के शरीर में 
आत्मा हाथी के आकार की और चीटी के शरीर में चीटी 
के आकार की हो जाती है। आत्मा के प्रदेशों का सकोच 
झौर विस्तार दीपक के भ्रकाश की भाँति होता है आचार्य 
कुन्दकुन्द ने लिखा है-- 

“जह पउसरायरयणं रिकक्‍तं खोरे प्मासयदि खीर॑ । 

तह देही देहस्थो सदेहमितं पभासयदि ॥” 

जैसे दूध मे डाली गई पद्मराममणि दूध को अपने तेज 
और रंग से प्रकाशित कर देती है वैसे हो देह मे रहने 
वाला आत्मा भी अपनी देहमात्र को अपने रूप से प्रकाशित 
वर देता है। योगीन्द्र देव ने परमतों का खण्डन करते 
हुए आत्मा को स्वदेहप्रमाण कहा है-- 

(श्रप्पा देहपभाणु -दोहा ५१) । 

इसी भाव को गोता मे जिम्त शब्दों मे व्यक्त किया 
गया है--- ह 
'यथा प्रकाशयत्येक. कृत्स्न लोकसिम रवि: । 

क्षेत्र क्षेत्रो तथा कृत्स्न प्रकाशयति मारत ॥ ४ 

अर्जुन ! जिस प्रकार एक हू सूर्य इस सम्पूर्ण ब्रह्माड 
को प्रकाशित करता हे उसी प्रकार क्षेत्री--क्षे ॥ का स्वामी, 
ग्रात्मा उस सम्पूर्ण क्षेत्र का प्रकाशित करता है। इस 
प्रकार दोनों ग्रंथों में अपने-अपने दर्शनों के अनुसार आत्म- 
तत्त्व का सुन्दर एवं हृदयग्राही वर्णन है । 
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१०. 


११. 


« बेदनिन्दको नास्तिक: । 


झनेकान्त 


सन्दर्भ-सूची 


-+मनुस्मृतिः 


. घ॒र्मक्षेत्रे कुरक्षेके समबेता युयुत्सव: । 


मामका: पाण्ल्वाए्येव किमकुवंत संजय ।। 
+गीता ११ 
“गीता प्रेस गोरखपुर, अठारहवां संस्करण 


« तसमाननाई व हन्तुं धार्तराष्ट्रान्स्वबान्धवान्‌ । 


स्वजनं हि कथ हत्त्वा सुख्िनः स्थाम माघवा ॥। 
“गीता १॥३७ 


« परमात्मप्रकाष: : योगीन्द्रदेव, परमश्रुत प्रभावक- 


मंडल प्रकाशन वि० संवत्‌ १६७२ । 


« भावि पणविधि पचगुरु सिरिजोइदु जिणाउ। 


भट्टपयायरि विष्णयउ विमल करेविणु भाउ ॥ 

पुण पुण पणविवि पंचगुरु भाविचित्ति धरेवि। 

अट्टपहायर णिसुणि तुहु, अप्पा तिविहु कहेवि ॥ 
--परमात्मप्रकाश दोहा ८५ तथा ११ 


, जे परमप्यपयासयह अणुदिणु णाउ लयंति। 


तुद्टद मोहु तडत्ति तह तिहुयणणाह ह॒वंति ॥।' 
-- वही दोहा ३३७ 


. जनतमरण करणाना प्रतिनियमादयुगपत्प्रवृत्तेश्च । 


पुरुषबहुत््तं सिद्ध त्रेगुण्यविपर्यायाच्चेत्र ॥ 
+सांख्यकारिका १८ 


. अतस्तत्तद्भासक नित्यशुद्धबुद्धमुक्त सत्यस्वावं प्रत्यक्‌ 


चैतन्यमेवात्मवस्तु इति वेदान्तविद्वदनुभव: । 
->वेदान्तसार (सदानन्द प्रणीत) साहित्य भडार 
मेरठ १६७७, ० ११६ 


« तत्र द्रव्याणि पृथिव्यप्तेजोबाय्वाकाशकालदिगात्मा- 


मर्नासि नर्वेव । 
'ज्ञानाधिकरणमात्मा । सहिविधः 
जीवात्मा परमात्मा चेति ।' 
--तकंसग्रह (चो. सस्करण) पृ. ५ तथा १८ 
'सम्यग्दर्शनजश्ञान चारित्नाणि मोक्षमार्गे: । 
--तत्त्वार्थयूत्र १।१ 


श१्२. 


१३. 


शड, 


१५. 
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१८, 
१६, 
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३१. 


र्र. 


२३. 


'जीवाजीवाश्रबबंध संवरनिजंरा मोक्षास्तत्त्वम्‌ । 
+जवही १॥४ 
'प्रमाणप्रमेय संशय प्रयोजन'*' तत्त्वज्ञानात्रि श्रेय- 


प्रमेयम्‌” इति सूत्रम्‌ ।” -+-तकंभाषा केशव मिश्र 
साहित्यभडार मेरठ प्रकाशन १६७२ पु, ४ तथा १७५ 


ज्ञानित चापवर्ग: विपर्यायादिष्यते बन्ध:॥' 
“उसाख्यका रिका ४४ कारिका 

बरह्मवित्‌ ब्रह्म 4 भवति ।! 

“इत्यु ण लिव्वड पडियहि गुणदोसुवि पुणुस्तु । 

भट्टपर्भायरका रणइ मदद पुणु पुणुवि पउत्त ॥' 
-+परमात्मप्रकाश, दोहा ३४२ 

य आत्माध्पदृतपाप्मा विजरो विमृत्युविशोको5विजि- 

घत्सो5पिपास: सत््यकाम: सत्यसकल्प: सोइन्वेष्टव्य: स 

विजिशासितव्य: । स सर्वाश्च लोकानाप्नोति स्वाद्च 

कामान्‌, यस्तमात्मानमनुविद्य विजानातीति ह प्रजा- 

पतिरूपा च ।! 

-छन्‍्दोग्य उपनिषद्‌ अष्टम अध्याय सप्तम खड 


बृह॒दारण्यकोपनिषर्‌--याज्षव ल्वयमे भैयी संवाद । 


'बासासि जीर्णानियथा विहाय 

नवानि गृहणाति नरो5पराणि। 

तथा शरीराणि विहाय जीर्णा- 

न्यान्यानि सवाति नवानि देही ॥/ --गीता २॥२२ 

“नेन छिन्दन्ति शस्ज्ञाणि नेन दहति पावक: । 

न चेन क्लेदयन्त्यापो न शोषयति मारुत: ॥॥' 
>>गीता २॥४३ 


'अणोरणीयान्‌ू महतः महीयान्‌ ।/ 

| -कंठोपनिषद्‌ प्रथम दिल्‍ली 

अगुष्ठमा त्रव पुरुष: मध्ये आत्मन्य तिष्ठति ॥! 
ऋग्वेद पुरुषसुक्त 

पञ्चास्तिकाय गाथा ३३ 


« गीता १३-३३ 


दिगम्बर मुनियों को जीवन चर्या 


दिगम्बरत्व प्रकृति का रूप है। वह प्रकृति का दिया 
हुआ मनुष्य का वेष है। आदम और ह॒ब्वा इसी रूप मे 
रहे थे । दिशाएँ ही उनके अम्बर थे--वस्त्रविन्‍्यास उनका 
वही प्रकृतिदत्त नग्नत्व था | वह प्रकृति की अचल मे सुख 
की नीद सोते और आनन्दलोरियां करते थे। इसलिए 
कहते हैं कि मनुष्य की आदर्श स्थिति दिगम्बर है। नग्न 
रहना ही इसके लिए श्रेष्ठ है। इसमें उसके लिए अशिष्टता 
असभ्यता की कोई बात नहीं है, क्योंकि दिगम्बरत्व अथवा 
नग्नत्व स्वयं अशिष्ट अथवा असभ्य वस्तु नही है। वह तो 
मनुष्य का प्राकृत रूप है। ईसाई मतानुसार आदम और 
हव्वा नंगे रहते हुए कभी न लजाये श्रोर न वे विकास के 
चंगुल मे फेंसकर अपने सदाचार से हाथ धो बेठे । किन्तु 
जब उन्होंने बुराई-भलाई, पाप-पुण्य का वर्जित फल खा 
लिया, वे अपनी प्रकृति दशा खो बैउ--सरलता उनकी 
जाती रही । वे ससार के साधारण प्राणी हो गये । बच्चे 
को लीजिए, उसे कभी भी अपने नग्नत्व के कारण लज्जा 
का अनुभव नही होता और न उसके माता-पिता शथत्रा 
अन्य लोग ही उसकी नग्नता पर नाक-भौ सिकोड़ते है। 

मनुष्प मात्र की आदर्श स्थिति दिगम्बर ही है। 
आदर्श मनृष्य सर्वथा निर्दोष है--विका रशून्य ही होता है। 

जन्म मरण परयेनत वस्त्रों मे जीवन व्यतीत करने 
वाला मानव दिग्रम्बर साधुओ की नग्नता को देखकर 
समाज में असभ्यता का प्रतीक मानता है। किन्तु वस्तुतः 
कृत्रिम जीवन में आनन्द से अनभिन्न होकर ही ऐसा करते 
हैं। उनका मन वासनाओं से शून्य होता है। लौकिक जीव 
से घृणा करते हैं, वे दिग्म्बर मुनिराज अन्तर वाहद् में 
एक समान दिगम्बर है अर्थात्‌ उनका अन्तःकरण वास- 
नाओं से रहित है । 

दिगम्बरत्व वस्तुत: प्राकृतिक और निर्विकारी वेष है 
और आत्मसाधना में निबंध मार्ग है। दिगम्बर मुनि की 


7) क्ुमारो विभा जन, एम. ए. शोध छात्रा 


चर्या से ससार की मानव जाति का बहुत थोड़ा हिस्सा 
परिचित है । 

दिगम्बर मुनि २८ मूलगुणों का निर्दोष परिपालन 
करते हुए आत्म साधना मे रत रहते है। साथ ही प्राणी 
मात्र के प्रति मंत्री प्रमोद कारुण्य और मध्यस्थ भावना 
की चरमोत्कषंता को परिप्राप्त होते है। २८ मूलगुणों के 
ग्रतिरिक्त दस लक्षण धर्म, ढदशतप, द्वादशानुप्रेक्षाचितन, 
हृविशति, परीषह, जप आदि को भी वे जीवन का अभिन्‍न 
अंग मानते हुए शिवभुक्ति भाजन बनते है। मनोविजयी मे 
मुनिराज इस प्रकार पाँच इन्द्रिय रूप में ही परिगणित 
है, क्योकि वे अनिन्द्रिय हैं और सभी इन्द्रियों का राजा 
समस्त जगत में मत के अधीन होकर पते द्रय सम्बन्धी 
विषय भोगों में मग्न हैं। उससे विपरीत जिनके मन में 
भौतिकता का साम्राज्य नही है, ऐसे मनोविजयी मुनिराज 
पचेन्द्रिय का निरोध करते हुए आत्म निमग्नता प्राप्त 
करते है । 

शेष युण--केशलुंचन, नग्नता, अस्तान, पिच्छ- 
कमण्डलु तथा खड़े होकर आहार लेना आदि मुनि के विशेष 
गुण हैं। इन सभी के विषय में अनेक प्रश्न उठते हैं कि 
मुनि उनको क्यो करते हैं? इसका समाधान इस प्रकार 
किया गया है :-- 
केशलोंच :--- 

२२ परीषहू का सहन करना अपेक्षित होता है। केश- 
लोंच भी इसी के साथ जोड़ दिया गया है। इसके दो 
कारण हैं :-- 

(क) एक कारण तो शारीरिक श्यूगार विहीनता और . 
पीड़ा पर विजय पाना | दूसरा कारण है वैज्ञानिक सूर्य 
ऊर्जा का केन्द्र है और उसका आयात शरीर के ऊर्दड अंग्रों 
द्वारा हुआ करता है। शरोर का सबसे ऊँचा भाग है 


१४, वर्ष ४२, कि०्२ 


सिर, अत: ऊर्जा आगम में किसी प्रकार की बाधा न हो 
अत: केशराशि का परित्याग आवश्यक होता है । 

“मूलाचार आराधना कोष” मे केशलोच के विषय 
मे मूल गुणाधिकार एक में इस प्रकार कहा है--मुनियों 
के पाई मात्र भी धन सग्रह नहीं है जिससे कि हजामत 
करावे और हिंसा का कारण समझ उस्तरा नामक शस्त्र 
भी नही रखते और दीन वृत्ति न होने से किसी से दीनता 
कर भी क्षौर नही करा सकते इसलिए समूछंनादिक जुंआ, 
लीख आदि जीवो को हिसा के त्यागरूप सयम के लिए 
प्रतिक्रमण कर तथा उपवास कर आप ही केशलोच करते 
है । यही लोचनामा गुण है । 
नग्नता :-- 

चौबीस प्रकार के परिग्रह का त्याग करना जिन साधु 
के लिए आवश्यक है। नग्नता इसीलिए आवश्यक है । 
प्रचेलतन बेल वस्त्र रहित होकर निग्रैन्थ नग्न दिंगम्बर 
अवस्था को प्राप्त करना, वासनाओ के अभाव को सबसे 
बडी कसौटी है । वासनाओ से घिरा व्यक्ति कभी भी नग्न 
नही रह सकता । दिगम्बर मुनि भीतर से भी वासना शून्य 
होते है इसलिए वाह्य मे बित। सकोच के नग्न रह पाते है । 
अस्नान : -- 

अस्नान वे रत्नन्नय से पवित्र रहने वाले मुनिराज 
कभी भी स्नान नही करते । शरीर के प्रति ममत्व भाव 
का न होना मुनिचर्या का विशेष अग है । अतः उसके रक्षण 
के लिए जागरुक रहना दोष और अतिचार में आता है । 
स्नान आदि न करने से उन की वैचारिक दशा अन्तर्मुखी हो 
जाती है। अपने वाद्य वपु प्रदेश की चिन्ता ही छूट जाती है । 

स्तान करने से उन्हे अपने शरीर के प्रति ममत्व भाव 
घढता है । उनके अंतमंन मे शारीरिक सौन्दर्य की भावना 
जागृत होती है तथा उतकी भावना के साथ-साथ श्रावक 
की भावना में आकर्षण शक्ति जागने लगती है | मुनि को 
सतान आदि से कोई मतलब नही होता उनका जीवन तो 
तपस्वी का होता है। जिससे उनका शरीर जीणं-शीर्ण तथा 
तपस्वी लगे । 

अब प्रश्न यह उठता है कि स्नानादि न करने से 
अशुविपना होता है? इसका समाधान यह है कि मुनिराज 
वरतों कर सदा पवित्र है, यदि ब्रत रहित होकर जन स्नान 
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से शुद्धता हो तो सामान्य जन, दुराचा री, अन्यायी, असंयमी 
सभी जीव स्नान करने से शुद्ध माने जायेंगे तो ऐसा नहीं 
है । प्रत्युत जलादिक बहुन दोषों से युक्त है, अनेक तरह 
के सूक्ष्म जीवों से भरे है, पाप के मूल है इसलिए संयमी 
जनो को स्नान ब्रती ही पालन योग्य है । 


खड़े होकर आहार लेना :-- 

मुनि भोजन एक ही स्थान पर खड़े होकर अपने पात्र 
में लेते है। जैसा भी सद्ग्रहस्थ रूख-रूखा, भीरस अथवा 
सरस किन्तु प्राधुक एवं सेव्य आहार देता है उसे गोचरी 
वृत्तिया अ्रामरी वृत्ति से गरीब-अमीर के भेदभाव से 
रहित होकर शरीर की स्थिति के लिए यथावश्यक ग्रहण 
करते है। सूर्योदय से ७२ मि० पश्चात्‌ से लेकर सूर्यास्त 
के ७२ मि० पूर्व तक दिन मे एक ही बार आहार भोजन 
ग्रहण करते है। दूसरी बार जलादि का भी ग्रहण नहीं 
करते । 
अब प्रश्न उठता है कि मुनि खड़े होकर ही आहार क्यो 
ग्रहण करते है ? इसका समाधान यह है कि बैठकर भोजन 
सुरुचिपूर्वक लिया जाता है, जबकि उनकी साधना में 
आहार की रुचिता का परित्याग रहता है। असुविधा 
तथा अरुचि के साथ लिया गया भोजन मुनि के बाईस 
परिषह के अन्तगंत आता है । 
पिच्छि कमण्डलु-- 

मुनि पिच्छि कमण्डलु लेकर क्यो चलते है ? दिगम्बर 
मुनि के पास सम तथा शौच के उपकरण के रूप में 
पिछिछ कमण्डलु होते है। मानो पिच्छि-कमण्डलु स्वाव- 
लम्बन के दो हाथ है प्रतिलिखन शुद्धि के लिए पिच्छि की 
नितान्त आवश्यकता है और पाणि-पाद-प्रक्षालन के लिए, 
शुद्धि के लिए कमण्डलु वान्छनीय है। मयू रपिच्छि का लब 
भाग इतना मृदु होता है कि प्रतिलेखन से किसी सृक्ष्म 
जन्तु की हिंसा भी नहीं होती स्वयं मयूरी के पंख भी 
पिज्छ के निमित्त उपादान नष्ठी हो सकते। इन कारणों 
से मयू रपिच्छि धारण दिगम्बर साधु को मुद्रा है। पिच्छ 
रखने से वह नग्न मुद्रा किसी प्रमादी की न होकर त्यागी 
का परिचय उपस्थित करतो है। “मुद्रा सर्वत्र मान्या 
स्थात्‌ निमुद्रों नैव मन्यते --नीतिसार की यह उक्ति 

(शेष पृ० २६ पर) 


चिन्तन के लिए :-- 


षट्खण्डागम और गोम्मटसार 


0 श्री एम० एल» जन ३०, तुगलक क्रीसेंट, नई दिल्‍ली 


घट्खण्डागम की टीका धवला में अपने प्ते पूर्ववर्ती 
कई आचार्यों की गाथाएँ उद्धत हैं परन्तु सभी विद्वानों ने 
यह भी निष्कर्ष निकाला है कि जहाँ तक गोम्मटसार की 
गाथाओं का सवाल है, वे नेमिचन्द्र ने घवला से संग्रहीत 
की हैं । इस निष्कर्ष का मूल कारण यह है कि इस बात 
को अब सन्देह से परे समझा जाता है कि गोम्मटराय 
जिनका जयगान नेमिचन्द्र ने किया है वे कोई और नही 
गंगनरेश रायमल्ल के सेनानायक चामुन्डराय हैं जो दसवीं 
शताब्दि के द्वितोय चरण में हुए हैं। परन्तु क्या यह निष्के 
सही है. ? 

पं० हीरालाल शास्त्री ने पञ्चसंग्रह की अपनी 
प्रस्तावता पृ० ३६ में यह अनुमानलगाया है कि यह ग्रन्थ 
पांचवीं-छठी शताब्दि के बीच कभो संग्रहीत हुआ है । इस 
ग्रथ का पहला अधिकार जीव समास है उसकी गाथा ५७ 
इस प्रकार है-- 

गई इदिय च काए जोए वेए कसाय णाणें य। 
सजम दंसण लेस्ता भविया सम्मत्त सण्णि आहारे ॥ 

गोम्मटसार जीव काण्ड की गाथा १४२ इस प्रकार है-- 

गद् इंदिए सु काए जोगे वेदे कसाथ णाणे य । 

संजम दसण लेस्सा भविया सम्पत्त सण्णि आहारे ॥ 

दोनो गाथा लगभग एक है किन्तु पञ्चसंग्रह के 
'इंदिय च' 'जोए बेए' के स्थान पर गोम्मटसार जीवकाण्ड 
में 'इंदिए सु” व “जोगे वेदे” पद हैं । 

षट्खण्डागम का सूत्र १।:।४ इस प्रकार है-- 

“गई इंदिए काए जोगे वेदे कसाय णाण संजमे दंसणे 
लेस्सा भविए सम्मत्त सण्णि आहारए चे दि ।7 
तुलना करने से दृष्टव्य है कि गोम्मटसार गाथा के शब्द 
सु” व “य' उक्त सूत्र में नहीं है ओर “चेदि” शब्द सूत्र मे 
अधिक है तथा 'संजम दसण' शब्दों में सप्तमी विभक्ति 
सहित 'सजमे दंसणे' शब्द आए है। इन विशेषताओं को 


छोड़ दें तो गाथा व सूत्र का अन्तर नग्रण्य है।' यही 
कारण है कि धवला मे जीवकाण्ड की गाथा को उद्ध त 
नहीं किया गया । उद्धरण इस बात का प्रमाण होता है 
कि उद्धत अंश पूर्ववर्ती होता है भविष्यवर्ती तो नहीं । 
ऐसी सूरत में निष्कर्ष यह होगा कि ग्रोम्मटसार को 
संरचना धवला टीका के पहले याने सन्‌ ८१६ के पहले 
हो चुकी थी । इस सिलसिले में यह भी नही भुलाया जाना 
चाहिए कि नेभिचन्द्र ने अपने ग्रथों मे चामुण्डराय का व 
चामुण्डराय ने अपने ग्रंथों मे नेमिचन्द्र का नाम नहीं लिखा 
है । प्रचलित किवदन्तियों व अनुमानों के भाधार पर यह 
निश्चय कर लिया गया है कि नेमिच्रन्द्र के गोम्मटराय 
चामुण्डराय ही हैं ।' 

जीवकाण्ड की गाथा ५६१ इस प्रकार है-- 

छप्पष्णत णव विहाणं अल्थाण जिणवरो बद्डट्टाण। 

आणाए अहिगमेण व सहृहण होई सम्मत्त ॥ 

इस गाथा का यही स्वरूप परचमंग्रह के जीवसमास 
अधिकार की गाथा सख्य। १५६ मे तथा पट्खण्डागम के 
सूत्र ((१।५ की धवला टीका मे गाथा ६६ का है। अब 
यह गाथा वीरसेन ने गोम्मटसार से उद्धत की, यह उसी 
सूरत मे अस्वीकार किया जा सकता है जब कि हम 
गोम्मटराय व ज्ञामुण्डराय को एक मानने के निर्णय पर 
अटल रहे । 

जीवकाण्ड की गाथा ५१२ यों है-- 

रूसइ णिदद अण्णे दुसईइ वहुसो य सोय भय बहुलो 

प्रसुषदि परिभवदि परं॑ पसंसदि अप्पयं बहुसो । 

घही रूप इस गाथा का पचसंग्रह के जीव समास 
अधिकार की गाथा १४७ का है । किन्तु धवला की गाथा 
संख्या २०३ इस प्रकार है-- 

रूसदि णिदाद अण्णे दूसदि बहुसो य सोथ भय बहुलो। 
असुयदि परिभवदि पर पससदि अप्पय बहुलो ॥ 


२६, वर्ष ४२, कि० २ 
तुलना करने पर यह अन्तर दृष्टिगोच* होता है कि 
क्रिया के रूप मे ज॑ वकाण्ड मे “त' के स्थान पर द है। 
किन्तु पठचसग्रह मे जो धवला से पहले का है “ता का 
लोप है मगर धाजा के शब्द विमर्श से देखा जाता है कि 
सूत्रों मे, टीका में व उद्धरणों में कहीं 'त' का दा, कही * 
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'त! का लोप व कही अलोप है। लगता है घवनाकार ने 
इस विषय में किसी एक नियम का अनुसरण नहीं किया 
है । इससे यह शका होती है कि गाथा में क्रिया का रूप 
धव्लाकार ने ही बदला हो। सम्भावना अधिक यही है 
क्ि धवलाकार के समक्ष गोम्मटसार मौजूद था ।* 


सन्दर्भे-नोट 


१, यह ग्रन्थ भारतीए ज्ञानपीड काशी से १६६० में 
एकाशितव हुआ है। प० कैलाशचन्द्र जी शास्त्री ने 
अपने जैन स'हि-य के इतिहास! मे इसका समहकाल 
विक्रम की आउबी शताब्द से पूर्व का माना है । 

सूत्र की भाषा पर स्वयं बीरसेन को शक्रा समाधान 
कर ना पडा । शाति आदि मार्गणाआअ को जीबो का 
आधार बताने के लिए स तथी विभक्ति का निर्देश 
होना चाहिए था परन्तु गति, इन्द्रिय, काय, कपाय, 
लेएथ, भव्यत्व, सम्पक्व और सज्ञी पदो मे विर्भक्ति 
नही थाई जाती हैं। १४ पदो से से केवल ६ पदो में 
ही विभक्ति का प्रयोग क्यो किया जबकि सूत्र की 
भाषा में व्याकरण का ध्यान रखना आवद्यक है इस 
कठिनाई का जबाब वीरसेन ने 'भाइ-मज्ञझत-बण्ण- 
सर लोवो' यह अज्ञात प्राकृत व्याकरण का सूत उद्धृत 
बरके, बह दिय। कि आदि मध्य और अन्त के वर्ण 
ग्री२ स्वर वा लोप हो मा है अथवा विभाक्‍त वाले 
पद के पूेवर्ती विभकति-रहिध पदों को मिला कर 
एक पद समझना चाहिए। यह समाधान ठीक नही, 
बयाकि, इसके अनुसार तो सब पद विर्भकति रहित 
हो 4४ अस्तिम प८ 4, साथ विनक्ति लगती चाहिए 
के राथ विभकित लगनो 
चा'हए गी। तभी सूत्र की एकरूपठा होती और 
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ह (पु० ४ 
रारगर्भित है। मुद्रा चाहे शासन की हो, धामिऊ वर्ग हो 
सर्वत्र सपेक्षित होती है। वैष्णवों शायन्तगतानुयायियों, 
शवों, राधा स्वामी सम्प्रदाषिकों आदि मे तिलक लगाने 
की पृथक-पृथक प्ररुणली दे । राजभृर" के कन्धो पर अथवा 
सामने वक्ष; स्थल पर नस्त्र निर्मितया धातुषटित मुद्रा 
होती है जिससे उसको पद-प्र तिष्ठा जानी जाती है । और 
राजभूल्यतां की प्रमाणिकता सिद्ध होती है। इसी प्रकार 
श्रमण परम्परा के आटिकाल से अधिकृत चिह्त के रूप में 
पिच्छ कमण्डलु रखते का विधान चला आया है । 
विशुद्धि के लिए शौवोपकरण में कमण्डलु की तथा 


शका समाधान की आवश्यकता ही नही रहती । 
इसलिए लगता है कि सूत्र का रचना गाधा के रूप 
का ही अन्व4 है तथा गाथा के रूप बगे काथम रखना 
ही इरा विसगति का कारण है। उस दशा मे स्वय 
पट्खण्डागरम ही पचसग्रह, गोम्मटसार के बाद का 
ठहरता है । 

जैन शिलालेख सग्रह, भारतीय ज्ञानपीठ भाग ५४ पु० 
५८ मे पेटुतुम्बलम्‌ (कुर्नूल, आंध्र प्रदेश) मे जिनमूति 
के पांद पीठ पर अंकित लेख कन्‍नड भाषा में १२वीं 
सदी का (लेख न० १३०) दिया हुआ है जिसमे 
किसी चिकब्बे नाम की महिला द्वारा गोम्मट पादव 
जिन की स्थापन्ता का वर्णन - । तो क्‍या “गोम्मट! 
शब्द कंवल बाहुबाॉव की मूति के लिए नहीं बल्कि 
मिल्प विशेष या स्थानविशेष का सूचक है न कि 
सेवापति चामृण्डराय के अपर नाम का ? 

(9) यही कारण हो [१ ने मिचन्द्र न वीरसेन का नाम 
स्मरण नही किया । 

(0) पृष्पतत ओर भूतबलि का समय ६६-१५६ ई० 
माना गया है। यदि कुदकुंद २००० वर्ष पूर्व अर्थात्‌ 
ई० पूर्व पहली सदी के है तो कहना होगा कि षट- 
खण्डागम वी रचना समयसार के बाद की है व समय 
सार ही प्राचीननम आगम ग्रथ है । 


किचन ऑल इक ०७+ ०७ 


का शेषाश) 
सथमोपकरण रूप में पिच्छि की आवश्यकता होती है। 
२८ मूलगुणों के अतिरिक्त भी वे मुनिराज अन्य श्रनेक 
विशेषताओं को लिए हुए होते है। अहिसा ओर अपरिश्रह 
की चरम सीमा को प्राप्त ये दिगम्बर मुनिराज सभस्त 
विश्व के आराध्य है । अहिसा का इतना सूक्ष्म परिपालन 
इनके जीवन में होता है! ये हरी घास पर भी पैर नही 
रखते । 
अतः मानव समाज की साथंकता यह है कि उनके परम 
पावन जीवन के आदर् को प्राप्त करने हेतु उन्ही के पथ 
पर चलने का साहस करत हुए आत्म साधना में लग सकें। 


३. 
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गरतांक से श्रागे--- 


सललेखना अथवा समाधिमरण 


स्मरण रहे कि जैत ब्रती--श्रावक या साधु की दृष्टि 
में शरीर का उतना महत्त्व नहीं है जितना आत्पा का है, 
क्योंकि उसने भौतिक दृष्टि की गोण और आध्यात्मिक 
दुष्टि को उपादेय माना है । अतएवं वह भौतिक शरीर की 
उक्त उपसमगादि सक्रटावस्थाओं में, जो साधारण व्यक्ति 
को विचात कर देने वाली होती है, आत्मधम से च्युत न 
होता हुआ उसकी रक्षा के लिए सम्यभावपूर्वक शरीर का 
उत्सर्ग कर देता है। वास्तव में इस प्रसार का विवेक, 
बुद्धि और निर्मोहभाव उसे अनक वर्षों को चिरन्तन अभ्यास 
और साधना द्वारा ही प्राप्त टोता है। इसी से सललेखता 
एक असामान्य असिधार+-ब्रत है, जिसे उच्च मत्त:स्थिति के 
व्यक्ति ही धारण कर पाते है। सच बात यह है कि शरीर 
और आत्म के मध्य का अल्तर (शरीर जड़, हेय और 
अस्थायी है तथा आत्मा चेतन, उपादेव और स्थायी है) 
जान लेने पर सल्लेखता-धारण कठिन नही रहता। उस 
अन्तर का ज्ञाता यह स्पष्ट जानता है कि 'शरीर का नाश 
अवश्य होगा, उसके लिए आवनश्वयर फलदेदी धर्म का 
नाश नही करना चाहि [, क्योकि शरीर का नाश हो जाने 
पर तो दूसरा शरीर पुनः मिल सवता है । परनतु आत्म- 
धर्म का नाश हो जाने पर उसका पुन. मिलना दुलंभ है। 
अतः जो शरीर-मोही नही होते वे अतत्मा ओर अनात्मा के 
अन्तर को जानकर समाधिमरण द्वारा श्रात्मा से परमात्मा 
की ओर बढ़ते हैं। जेन सल्‍लेखना मे यही तत्त्व निहित है। 
इसी से प्रत्येक जैन देवोपासना के अन्त में प्रतिदिन यह 
पवित्र कामना करता है ।--- 

है जिनेन्द्र | आपके जगत्‌ बन्धु होनेके कारण मैं आपके 
चरणों की शरण मे आया हू। उसके प्रभाव से मेरे सब 
दुः्खो का अभाव हो, दु:ःखों के कारण ज्ञानावरणादि कर्मों 
का नाश हो और कमनाश के कारणा समाधिमरण की 
प्राप्ति ही तथा समाधिमरण के कारणभूत सम्यकबोध 


() डा० दरबारीलाल कोठिया 


(विवेक) का शाभ हो |! 

जैन सस्कृति मे सल्लेखना का यही आध्यात्मिक उद्देष्य 
एव प्रयोजन स्वीकार कया गया है । नौकिक भोग या 
उपभोग या इन्द्रादि पद की उसमें कामना नहीं की गई है। 
मुमुक्षु श्रावक या साधु ने जो अब तक ब्रननत्पादि पालन 
का घोर प्रयत्न किया है, कष्ट सहे है, आत्म-शक्ति बढाई 
है और असाधारण आत्म ज्ञान को जागृत किः। हे उस पर 
सुन्दर कलश रखने के लिए वह अन्तिम समय में भी प्रमाद 
नही करना चाहता। भतएबं वह जागूत रहता हुआ 
गल्लेखना मे प्रवृत होता है । 

सल्लेखनावस्था गे उसे कंसी प्रवृत्ति करता चाहिए 
और उसकी विधि क्या हैं? इस सम्बन्ध में भी जन लेखकों 
ने विस्तृत ओर व्दिद विवेचन किया टै। आचाये समनन्‍्त- 
भद्र ने सललेखना की निम्न प्रकार विधि बतलाई है ।' 

सल्लेखना-घारी सबसे पहले इष्ट वस्तुओं मे राग, 
अनिष्ट वस्तुओ मे द्वेप, स्त्री-पुत्नादि प्रिधजनों मे ममत्व 
और घनादि में स्वामित्व का त्याग करके मन को शुद्ध 
बनाये । इसके पश्चात्‌ अपने परिवार तथा सम्बन्धित 
व्यक्तियों से जीवन में हुए अपराधों को क्षमा कराये ओर 
स्वय भी उन्हे प्रिय वचव बोलकर क्षमा करे । 

इसके अनन्तर वह स्वय किये, दूसरो से कराये और 
अनुमोदना किये हिंसादि पापों की निश्छत भाव से बालो- 
चना (उन पर खेद प्रकाशन) करे तथा मृत्युपर्यन्त महाब्रतो 
का अपने मे आरोप करे। 

इसके आतिरिक्त आत्मा को निबंल जनाने वाने शोक, 
भय, अवश्ाद, ग्लानि, कलुषता और आकुलता जैसे अत्म- 
विका रो का भी परित्याग करे तथा आत्मब्रल एवं उत्पाह 
को प्रकट करके अमृतोपम शास्त्रवचनों द्वारा मन को 
प्रभन्‍त रखे । 

इस प्रकार कषाय को शान्त अथवा क्षीण करते हुए 
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शरीर को भी क्रृश करने के लिए सललेखना मे प्रथमत: 
अग्नादि आहार का, फिर दूध, छाछ आदि पेय पदार्थों का 
त्याग करे । इसके अनन्तर काँजी या गर्म जल पीने का 
अभ्यास करे। 

अन्त में उन्हें भी छोड़कर शक्तिपूर्वंक उपवास करे। 
इस तरह उपवास करते एवं पंचपरमेष्ठी का ध्यात करते 
हुए पूर्ण विवेक के साथ सावधानी में शरीर को छोड़े । 

इस अन्तरंग और बाह्य विधि से सललेखनाधा री आनद- 
ज्ञानस्वभाव आत्मा का साधन करता है और वत्तेमाम 
पर्याय के विनाश से चिन्तित नहीं होता, किन्तु भावी 
पर्याय को अधिक "खो, शान्त, शुद्ध एव उच्च बनाने का 
पुषार्थ करता हे। नश्वर से अनश्वर का लाभ हो, वो 
उस कौन बुद्धिमान छोड़ना चाहेगा ? फलत: सल्लेखना- 
धारक उन पाँच दोषो से भी अपने को बचाता है, जिनसे 
उन+ सल्लेखना-ब्रत में दुषण लगने की सम्भावना रहती 
है । वे पाँच दोष निम्त प्रकार बतलाये गये है :-- 

सललखना ले लने के बाद जीवित रहने की आकांक्षा 
करना, कष्ट न सह सकने के कारण शीघ्र मरने की इच्छा 
करना, भयभीत होना, स्नेहियो का स्मरण करना और 
अगली पर्याय में सुखों की चाह करना ये पाँच सल्लेखना- 
ब्रत के दोष है, जिन्हें अतिचार कहा गया है । 
सललेखना का फल : 

सल्लखना-धारक धर्म का पूर्ण अतुभव और लाभ लेने 
के काइण नियम से नि.श्वेयस अथवा अभ्युदय प्राप्त करता 
है । समन्‍्तभद्र स्वामी ने सल्लेखना का फल बतलाते हुए 
लखा है'-- 

'उत्तम सललेखना करने वाला धर्मरूपी अमृत का पान 
करने के का(ण समस्त दुःखो से रहित होकर या तो बह 
नि.श्रेयस की प्राप्त करता है ओर या अभ्युदय को पाता 
है, जहां उस अपरिमित सुखो की प्राप्ति होती है ।' 

विद्वद्दर पण्डित आशाधर जी कहते हैं' कि 'जिस महा- 
पुरुष ने ससार परम्परा के नाशक समाधिम रण को धारण 
किया है उरूने धर्मरूपी महान्‌ निधि को परभव मे जाते 
के लिए अपने साथ ल लिया है, जिससे बह इसी तरह 
सुखी रहे, जिस प्रकार एक ग्राम से दूसरे ग्राम को जाने 
बाला व्यक्ति पास में पर्याप्त पाथेय होने पर निराकुल 


भ्रनेकान्त 


रहता है। इस जीव ने झननन्‍त बार मरण किया, किस्तु 
समाधि सहित पुण्य-मरण कभी नही किया, जो सौभाग्य से 
या पुण्योदय से अब प्राप्त हुआ है। सर्वेज्ञवेव ने इस समाधि 
सहित पुण्य-मरण की बड़ी प्रशसा की है, क्योंकि समाध्ि- 
रृवेंक मरण करने वाला महान्‌ आत्मा निश्चय से संसार- 
रूपी पिजरे को तोड़ देता है--उसे फिर ससार के बन्धन 
मे नही रहना पड़ता है ।' 


सललेखना में सहायक और उनका महत्त्वपूर्ण कतेव्य : 


आ।राधक जब सललेखना ले लेता है, तो वह उसमे 
बडे आदर प्रेम और श्रद्धा के साथ सलग्न रहता है तथा 
उत्त तत्तर पूर्ण सावधानी रखता हुआ आत्म-साधना मे 
गतिशील रहता है। उसके इस पुण्य कार्य मे, जिसे एक 
'महान-यज्ञ' कहा गया है, पूर्ण सफल बनाने और उसे अपने 
पवित्र पथ से विवलित न होने देने लिए निर्यापकाचार्ये 
(समाधिमरण कराने वाले अनुभवी मुनि) उसको सलल्‍लेखना 
में सम्पूर्ण शक्ति एव आदर क॑ साथ उसे सह्दायता पहुचाते 
है और सम।धिमरण में उसे सुस्थिर रखते है। वे सदंव 
उसे तत्त्वज्ञानपूर्ण मधुर उपदेश करते तथा शरीर और 
ससार को असा रता एवं क्षणभगुरता दिखलाते है, जिससे 
वह उतम मोहित न हो, जिन्हे वह हेय समझकर छोड़ 
चुका या छोड़न का सकल्प कर चुका है, उनकी पुन. चाह 
न करे | आचाये शिवाय ने भगवता-आा राधना (गा० ६५०- 
६०६) मे समाधिमरण-कराने वाले इंत नि्यापक-मुनियों 
का बड़ा सुन्दर और विशद वर्णन किया ह। उन्होंने 
लिखा है --- 

वे मुनि (निर्यापक) धर्मेश्रिय, दृढ़श्नद्धानी, पापभीरू, 
परीषहजेता, देश-काल-ज्ञाता, याग्बायोग्यावित्ता रक, न्याय - 
मार्ग-म्मज्ञ, अनुभवी, स्वपरतत्व-विवेकी, विश्वासी और 
पर-उपका री होत है । उनकी सख्या अधिकतम ४८ और 
न्यूनतम २ हातो है ।' 


“४८ मुनि क्षपककी इस प्रकार सेवा करे। ४ मुन्ति 
क्षपक को उठाने-बैठाने आदि रूप से शरीर की टहल करे। 
४ मु, धर्मश्रवण कराये । ४ मुनि भोजन ओर ४ मुनि 
पान कराये । ४ मुर्ति देख-भाल रखे । ४ मुनि शरीर के 
मलमूत्रादि क्षेपण में तत्पर रह्टे | ४ मुनि वसतिका के द्वार 
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पर रहें, जिससे लोग क्षपक के परिणामों में क्षोभ न कर 
सके । ४ मुन्ति क्षषक की आराधना को सुनकर आये लोगो 
फो सभा में धर्मोपदेश द्वारा सन्तुष्ट करे । ४ मुनि रात्रि 
रात्रि में जागें। ४ मुनि देश की ऊंच-नीच स्थिति के ज्ञान 
में तत्पर रहें । ४ मुनि बाहर से आये-गयों से बातचीत 
करें | और ४ मुन्ति क्षषक के समाधिभरण में विध्त करने 
की सम्भावना से आये लोगों से वाद (शास्त्रार्थ द्वारा धर्म- 
प्रभावना) करें ।” इस प्रकार ये निर्यापक मुनि क्षपक की 
समाधि मे पूर्ण प्रयत्न स सहायता करते है। भरत और 
ऐरावत क्षेत्रो मे काल की विषमता होने से जैसा अवसर 
हो ओर जितनी विधि बन जाये तथा जितने गुण के धारक 
निर्यापक मिल जाये उतने गुणों वाले निर्यापकोंसे भो 
समाधि कराये, अति श्रेष्ठ है। पर ?क निर्यापक नही होने 
चाहिए, कम-से-कम दो होना चाहिए, क्योकि: श्रकेला एक 
निर्यापक क्षपक की २४ घण्टे सेवा करने पर थक जायगा 
और क्षपक की समाधि अच्छी तरह नही करा सकेगा ।* 


इस कथन से दो बाते प्रकाश मे आठी है। एक तो 
यह कि समाधिमरण कराने क लिए दो से कभ निर्यापक 
नही होना चाहिए। सम्भव है कि क्षषक को समाधि 
अधिक दिन तक चले और उस दशा मे याददि निर्यापक एक 
हो तो उसे विश्वाम नही मिल सकता । अत: कम-से-कम 
दो निर्यापक तो होना ही चाहिए। दूसरी बात यह कि 
प्राचीन काल में मुनियो कि इतनी बहुलता थी कि एक-एक 
मुनि की समाधि मे ४८, ४८ मुनि निर्यापक होते थे और 
क्षषक को समाधि को वे निविध्च सम्पन्न कराते थे। 
ध्यान रहे कि यह साधुओ की समाधि का मुख्यत। वर्णन 
है । श्रावको की समाधि का वर्णन यहा मौण है । 

ये निर्यापक क्षपक को जो कल्याणकारी उपदेश देते 
तथा उसे सललेखना मे सुस्थिर रखते है, उसका पण्डित 
आशाधर जी ने बड़ा सुन्दर वर्णन क्रिया है वह कुछ 
यहाँ दिया जाता है-- 

हे क्षपक ! लोक में ऐसा कोई पुद्गल नहीं, जिशका 
तुमने एक से अधिक बार भोग न किया हो, फिर भी यह 
तुम्हारा कोई हित नही कर सका। पर वस्तु क्‍या कभी 
आत्मा का हिंत कर सकती है ? आत्मा का हित तो उसी 
के ज्ञान, संपम ओर श्रद्धांदि गुण ही कर सकते है। अतः 


बाह्य वस्तुओ से मोह को त्यागो, विवेक तथा संयम का 
आश्रय लो । और सर्देद यह तिचारो कि मैं अन्य हु और 
पुद्गल भ्रन्य है ! 'मै चेतना हू, ज्ञात'-द्रष्टा हु और पुद्गल 


. अचेतन है, ज्ञान-5४एंग रटित है। मैं झ्रानन्दधन हें और 


पुदूगल ऐसा नही है।' 

है क्षषकराज ! जिस सल्लेखना को तुमने अब तक 
धारण नहीं किया था उसे धारण करने का सुअवसर तुम्हें 
आज प्राप्त हुआ है। उस आत्महितकारी सललेखना मे कोई 
दोष न आने दो । तुम परीपहो-- क्षुधादि के कष्टो से मत 
घबडाओं | वे तुम्हारे आत्मा का कुछ बिगाड नही सकते । 
उन्हें तुम सहनशीलता एब घीरता से सहन करो ऑर 
उनके द्वारा कर्मो की असख्यमगरुणी निर्जरा करो |! 

हे आराधक ! अत्यन्त दु खदायी भिथ्यात्व का वमन 
करो, पुखदायी सम्यक्त्व की आराधना करो, पचपरमेष्ठी 
का स्मरण करो, उनके गृणों मे सतत शअ्रनुराग रखो और 
अपने शुद्ध ज्ञानोष्योग मे लीन रहो | अपने महाब्रतों की 
रक्षा करो, कषायों को जीतो, इन्द्रियो को वश में करो, 
सदंब आत्मा मे ही आत्मा का ध्यान करो, मिथ्यात्व के 
समान दु खदायी ओर सम्यक्त्व के समान सुखदायी तीन 
लोक म॑ अन्य कोई वस्त नही हे । देखो, घनदत्त राजा का 
सघ श्री मन्त्री पहले गम्परदुष्टि था, पीछे उसने सम्पक्त्व 
की विराधना की और मिथ्यात्व का सेवन किया, जिसके 
कारण उसकी आँखें फूट गई और ससार-चक्र मे उसे घूमना 
पड़ा । राजा श्रेणिक तो मिध्यादृष्टि था, किन्तु बाद को 
उसने सम्यक्त्व प्राप्त कर लिया, जिसके प्रभाव से उसने 
अपनी बँधघी हुई नरक की स्थिति को कम करके तीथ्थंकर- 
प्रकृति का बन्ध किया और भविष्यकाल में वह तीर्थंकर 
होगा ।/ 

“इसी तरह हे क्षपक ! जिन्होंने परोषहों एवं उपसर्गों 
को जीत करके महव्रतो का पालन किया, उन्होंने अभ्युदय 
और नि.श्रेयस प्राप्त ।कथा है । सुकमाल मन को देखो, 
वे जब वन में तप कर रहे थे और ध्यान मे मग्न थे, तो 
श्यगा जिती ने उन्हे कितनी निर्देयता से खाया। परन्तु सुक- 
माल स्वामी जरा भी छ्यात से विच्लित नही हुए और 
घोर उपसर्ग सहकर उत्तम गति की भ्राप्त हुए । शिवभूति 
महामुनि को भी देवों, उनके सिर पर आँधी से उड़कर 


३०, वर्ष ४२, कि० २ 


घास का ढेर आ पड़ा, परन्तु वे आत्म-ध्यान से रत्तोमः 
भी नहीं डिगे जौर तिश्चल भाव से शरीर त्यागकर निर्वाण 
को प्राप्त हुए । पाँचों पाण्डव जब तपस्या कर रहे थे, तो 
कौरवों के भानजे आदि ने पुरातन बेर निकालने के थिए 
गरम लोहे की साँकलो से उन्हे बाँध दिया और कीलियाँ 
ठोक दी, किन्तु वे अडिय रहे और उपसर्यों को सह कर 
उत्तम गति को प्राप्त हुए । युधिष्ठर, भीम और अर्जुन 
मोक्ष गये तथा नकुल, सहदेव सर्वार्थेसिद्धिको प्राप्त हुए। 
विद्यच्चरने कितना भारी उपसर्ग सहा और उसने 
सदगति पाई । 

अतः हैं आर।धक ! तुम्हें इन महापुरुषो को अपना 
आदर्श बनाकर धीर-वीरत। से सब कष्टो को सहन करते 
हुए भात्म-लीन रहना चाहिए, जिससे तुम्हारी समाधि 
उत्तम प्रकार से हो और अभ्युदय तथा नि.श्रेयस को प्राप्त 
करो ।' 

इस तरह नियपिक मुनि क्षपककों समाधिमरण में 
निशचल और सावधान बनाये रखते है। क्षपकके स॥धि- 
मरण रूप महान यज्ञ की सफलता में इत नियापक 
साधुवरो के प्रमुख एव अद्वितीय राहयोग होने को भ्रशसा 
करते हुए आचार्य शिवार्य ने लिखा है-- 

“वे महानुभाव (निर्यापक मुनि) धन्य है, जो अपनी 
सम्पूर्ण शक्ति लगाकर बडे आदर के साथ क्षपक को 
सल्लेसख्ना कराते है ।' 
सतलेखना के भेद : 

जैन शास्त्रों मे शरीर का त्याग तीन तरह से बताया 
गया है'“--एक च्युत, दूसरा ध्यावित और तीसरा त्यक्त । 

१. च्यूत--जो आयु पूर्ण होकर शरीर का स्वत: 
छूटना है वह च्युत शरी र-त्याग (मरण) कहलाता है । 

२. च्यावित--जो विष-भक्षण, रक्त-क्षय, धा-ु-क्षय, 
शस्त्र-्घात, सक्‍्लेश, अग्निदाह, जल-प्रवेश, गिरि-पतन 


अ्रनेकाम्त 


आदि निमित्त कारणों से शरीर छोड़ा जाता है बह न्यावित 
शरीर-त्याग (मरण) कहा गया है । 

३. व्यक्त--रोगादि हो जाने और उनकी असाध्यता 
तथा मरण की आसनन्‍नता ज्ञात होने पर जो विवेक सहित 
सन्यसरूप परिणामों से शरीर छोड़ा जाता है, बहु त्यक्त 
शरीर-त्याग (मरण) है । 

इन तीन तरह $» शरीरज-त्याम मे त्यक्तहूप शरीर- 
त्याग सर्वश्रेष्ठ और उत्तम माना गया है, क्योकि त्यक्त 
अवस्था मे आत्मा पूर्णतया जागृत एवं सावधान रहता है 
तथा कोई सक्‍लेश परिणाम नही होता । 

इस त्वक्त शरीर--म रण को ही समाधि-म रण,मन्यास- 
मरण, पण्डित-मरण, वीर-मरण और सल्लेखनामरण कहा 
गया है। यह सललेखनामरण (व्यक्त शरीरत्याग) भी तीन 
प्रकार का प्रतिपादन किया गया है - - 

१. भक्तप्रत्याख्यान, २. इगिनों और $. प्रायोपगमन । 

१. भकक्‍तप्रत्याख्यान--जिस शरीर-त्याग मे अन्न 
पान को प्रीरे-धीरे कम करते हुए छोड़ा जाता है उसे 
भक्त-प्रत्याब्यान या भक्त-प्रतिज्ञा-सल्लेखना कहते हैं। 
इसक! काल-प्रमाण न्यूनतम अन्तर्मुहृत है और अधिकतम 
बारह बषं है ) मध्यम अन्‍्तर्मुहुतं से ऊपर तथा बारह वर्ष 
से नीच का काल है । इसमे आराधक आत्मातरिक्‍त समस्त 
पर-वस्तुओं से रागद्वेषादि छोड देता है और अपने शरीर 
की टहल स्वय भो करता है और दूसरो से भी कराता है। 

२. इंगिनोी''- -जिस शरीर-त्याग मे क्षपक अपने 
शरीर को सेवा-परिचर्या स्वयं तो करता है, पर दूसरो से 
नही कराता उसे इगिनी-मरण कहते है ॥ इसमे क्षपक स्वय 
उठेगा, स्वय बैठेगा और स्वय लेटेगा और इस तरह 
अपनी समस्त क्रियाएँ स्वय ही करेगा | वह पुर्णतवा स्वाब- 
लम्बन का आश्रय ले लेता है । 

(क्रमश: ) 
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समाज ओर 


कभी हमने एक पंक्तित दोहराई थी---'हम यू ही मर 
मिटेंगे तुमको खबर न होगी ।' उक्त पक्ति सिद्धान्तशा स्त्री 
पं० बालचन्द्र जी के हैदराबाद मे ६७ अप्रैल ८५६ को 
स्वर्गंवास के बाद पुनः साथेक हुई । उक्त स्थिति विद्वानों 
के सन्‍्मान के प्रति समाज की उपेक्षित मनोवृत्ति को प्रकट 
करने के लिए काफी है। पंडित जी चले गये और देर से-- 
एक मास बाद समाचार पत्र ने बताया । काश, होता कोई 
लक्ष्मी-सग्राहक या साधारण-सा भी नेता तो खबर बिजलो 
की भांति फैल जाती । खेद है थधिद्वानो के प्रति समाज की 
ऐसी मनोवृत्ति पर । 

कुछ का झ्याल है कि शायद, समाजप्रमुख आदि की 
एक आवाज मात्र पर विद्वान्‌ का किन्‍्ही उत्सवाो मे सहज 
भाव से उपस्थित हो जाना जैसी, विद्वान की उदारता ही 
उसकी उपेक्षा मे मुख्य कारण हं।। विद्वान्‌ को एक पत्र 
मिलता है कि -- 'ठहरने, भोजन ओर आने-जाने के किराए 
की व्यवस्था रहेगी और विद्वान्‌ पहुच लेता है। यदि ऐसे 
अवसरों पर मुख्य आबोजक, सवारी आदि की बनुकल 
व्यवस्था करके विद्वान को ससन्मान स्वय॑ लेने आते और 
सन्‍मान सहित वापिस पहुंचाने के उपक्रम करते तो 
विद्वानों का सम्मान कायम रहा होता । गुरु गोपालदास 
जी आदि के समय में ऐसा ही चलन रहा । दूसरा कारण 
है--दान में दी जाने योग्य आत्मोद्धा रकारी धर्म-विद्या का 
विद्वानू द्वारा बेचा जाना और त्याज्य धन (पैसा परिग्रह) 
का संग्रह किया जाना आदि | 

हमारी दृष्टि मे श्री पं० बालचन्द्र जी सिद्धान्तशास्त्री 
गोलापूर्व समाज मे अपने समय के सिद्धान्त के सर्वोक्ष्च 
ज्ञाता थे। पंडित जी का जन्म भासी जिले के सोरई ग्राम 
में ज्येष्ठ कृष्ण अमावस्या सं० १६६२ को हुआ। आपके 
पिता का नाम श्री अच्छेलाल झीर मातुश्री का नाम 
उजियारी था। १२ वर्ष को आयु मे माता-पिता का वियोग 


जेन-विह्ाा न्‌ 


() पद्मचन्द्र शास्त्री, संपादक 'अनेकान्त' 


सहना पड़ा । आपने सन्‌ १६२१ से १६२८ तक स्याद्वाद 
विद्यालय वाराणसी मे रहकर सिद्धान्त व न्यायशास्त्र का 
अध्ययन किया | पडित जी के ठोस ज्ञान के साक्षी उनके 
द्वारा किए गए धवलादि के अनुवाद और अनेक सम्पादन 
है । प्रारम्भ मे आप सन्‌ १६२८ से १६४० तक जारखोी, 
गुना, चौरासी मथुरा, उज्जन आदि में अध्यापन कार्य 
करते रहे । सन्‌ १६४० से धवला कार्यालय अमरावती 
और फिर सोलापुर प्रन्थमाला में रांपादन आदि कार्य 
करते 7हे । सन्‌ १६६६ से १६९७६ तक वीर सेव; मन्दिर 
दिल्‍नी में 'जैन लक्षणावली' आदि का सपादन और अन्य 
ग्रन्यो के अनुवादादि करते रहे। पडित जी ने तिलोब- 
पण्णत्ति, घबला, जम्बूदीवपण्णत्ति सगे, आत्पानुशासन, 
पद्मनदि पंचविशतिदा, लोकविभाग, पुण्याश्रव कथाकोश 
आदि के अनुवादादि किए । इसके अलावा आपने ज्ञाना- 
णंत्र, धर्म परीक्षा, सुभाषित रत्नसदोह के अनुवाद भी 
किए । पडित जी की अन्तिम मौलिक रचना 'षट्बण्डागम 
परिशीलन' है जिसे ज्ञानपीठ ने प्रकाशित किया हैं । वीर 
सेवा मन्दिर से प्रकाशित जैन लक्षणावली' (नीन भागों 
मे) अपूर्व कोश है---इसमे श्वेताम्बर व दिगम्बर दोनों पथो 
के मान्य आगम-सम्मत पारिभाषिक दब्द (सोद्धरण) दिए 
गए है श्रौर उनका पूर्ण खुलासा दिया गया है । जन समाज 
में ऐसा सर्वाज्जीण कोश श्रभी तक देखते मे नही आया । 
जैन विद्वानों की अपनी एक परिषद्‌ है--विद्वानों का 
परस्पर ध्यान रखने एवं दिद्त्तापूर्ण शास्त्रीय कार्यों को 
पूर्ण करना उसका उद्देश्य है। पडित जी उक्त परिषद्‌ के 
प्रतिष्ठित सदस्य थे। अतः परिषद्‌ ने अवश्य समाचार 
पत्रों में स्वर्गीय को श्रद्धाजलि अर्पणा के समाचार भेजे 
होंगे ! पर, हमारे देखने मे नहीं आए, हाँ, काफी दिनो 
बाद बीर-वाणी सम्पादकीय मे समाचार मिले-- जैन सदेश 
ने मासवाद समाचार दिए और गजट ने डेढ मास बाद । 
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वीर सेवा मन्दिर की कार्यकारिणी की वैठक में मान्य 
पंडित जी के प्रति श्रद्धाजलि अपित की गई और पडितजी 
की सज्जनता, सादगी, विद्वत्ता और शालीतता का ग्रुण- 
गान किया गया । 

कुछ कहते है कि--जैव समाज में जैन सिद्धान्त के 
ज्ञाता को पंडित कहा जामे का चलन रहा है और अनीत 
में यह पद सर्वोच्च पद माना जाता था ॥ पंडित को ज्ञान 
के साथ आचारवान्‌ होता भी जरूरी था ! तब लक्ष्मी भी 
पंडित-पद की दासी थी और अच्छे-अच्छ नामी सेठ-साह- 
कार भी पडितो के सनन्‍्मान में पलक-पावड़े बिछाए रहते 
थे--गभी जन पड़ितों का मुंह जोहते थे कि कब उनके 
मुख से किसी सेवा का अदिश मिले । पर, आज सरस्वती 
ने लक्ष्मी के चरण पकड रखे है--अधिकांश पडित भी 
लक्ष्मी देवी की उपासना भे लग बैठे 2ै। कोई आत्मसा धक- 
घार्मिक कार्यो--परूजा, प।ठ, प्रतिष्ठा और विधानादि को 
लक्ष्मी-संचय का माध्यम बना बेठे । वे इनके बदले दक्षिणा 
में बड़ी राशियाँ तक वसूलने में लगे है--किन्ही न इस 
व्यापार के लिए साधुओं को पकड़ रखा है तो किन्‍्द्ीी ने 
किसी संस्था को । कोई किन्‍ही अन्य बहानों से लक्ष्मी का 
दासत्व स्वीकार कर रहे है। गोया, वे बरसो की सरस्वती 
उपासना (जो उन्होंने विद्यालयों मे की थी) को शिव-मार्ग 
के स्थान पर ससार बढाने का साधन बना बंठे है । क्या, 
जैनशिक्षा मे परिग्रह-सचय के उपदेश की ही प्रमुखता है ? 
विद्वान्‌ू इसे सोचे । 

कुछ लोगो के ख्याल मे हुआ यह कि कभी पूर्व समय 
में पंडित हिम्मत हार बैठे और उन्होंने आत्म-साधना के 
स्थान पर पेट-साधना को प्रमुख बना लिया--वर्षों तक 
धमंशास्त्र पढने के बाद भी उनको दृष्टि परिग्रह-- पैसे 
पर जा अटकी और वह इसलिए कि हमारा गुजारा कंसे 
होगा ? उसने इस तथ्य को नहीं सोचा कि चारिजवान्‌ 
ठोस ज्ञानी की आवश्यकताएँ कभी अधूरी नही रहती-- 
उन्हें आज भी हाथो-हाथ उठाया जा सकता है। हाँ, 
जिनका पाण्डित्य खोखला हो और कच्चा चारित्र हो--उन्हे 
अवसर खोजने ओर तरह-तरह के प्लान (ए]ध॥) बनाने 
पड़ते हैं--रटन्त भाष। वेः धनी व कोरे व्याख्याता ही ऐसा 
करने को मजबूर होते है और ज्ञान भीर चारित्र मे अध- 


झानेकाण्त 


कचरे ऐसे ही लोगों के कारण आज समाज में पंडित के 
प्रति हीन-भावना का उदय हुआ है--कई लोगों की तों 
पडित नाम से भी चिढ़ ज॑शी हो गई है । 

हमे थाद है--एक दिन किसी ने एक ज्ञाता-चारित्र- 
पालक को पढड़ित नाम से संबोधित किया, ओर दूसरे ने 
ऐसे संभोधन देने से उसे राका। वे बोले--इन्हें पंडित मत 
कहो; भाई सा० जैसे सबोधन से सबोधित करो। उन्होंने 
कहा कि क्‍या आपकी नहीं मालुभ कि आज के अधिकांश 
पडित तामधारियों की स्थिति क्‍या हैं ? उनमे बहुतेरे तो 
ज्ञानशुन्य (मात्र उपाधिधारी) और जैन के नियम उप- 
नियमों के प।/लन से हीन है, कई ने धर्म जैसी विद्या को 
पेट-पूति का साधन बन; रखा है। भला, जिन्होंने जीवन 
भर जिनवाणी को पढ़ा--और उसके उपयोग करने को 
छोड सांसारिक वासनापूरति के साधनों को एकत्रित करने 
में जुट गए, वे पडित कसे हो सकते है ? इनमें कितनेक 
विवाह-सबन्धो की दलाली कर रहे है, तो कोई विवाह, 
अनुष्ठान, प्रतिष्ठा और पचकल्याणक आदि के माध्यमों 
से गहरी रकमे ऐंठ रहे है। वे बोले--हमारी दृष्टि से तो 
कुछ के गलत कारनामो से पूरा (श्रेष्ठ भी) पंडित समाज 
बदनाम हो गया है । अतः अधिकांश लोगो की घारणा 
पृ/डत उपाधिमात्र से हट गई है। कई बार तो यह उरपा4 
विवाह-सबन्ध मे भी आड़े आकर अच्छे सम्पन्न रिश्ते नहीं 
मिलने देती, आदि : 

उक्त टिप्पणीकार को हमने विद्वानों के पक्ष में बहुत 
कुछ कहा । आखिर, क्यो न कहते---हम भी तो पंडित 
है, पद की अवहेलना कंसे सुनते ? हमारे साथियो को भी 
गुस्सा आना स्वाभाविक है--सभी तो च्यूत जैसे नहीं-- 
अच्छे भी है। अस्तु : क्षमा हमारा भूषण है, इसलिए 
हमने सभलकर मौन धारण किया पर, 

हम सोचते है--जेनधमं दोध का धर्म है और इसमें 
स्व-शोध को प्रमुखता दी गई है--फिर चाहे वह शोध 
आत्मा की हो या शुद्धात्मा बनने के लिए उसके प्ताधक 
अन्तरग-ब।हिरग चारित्र की शोध हो। ऐसी ही शोध 
पडित का विषय है। पर, वतंमान से उक्त शोध का 
स्थान बहुलतया पुरातत्त्व, इतिहास और भूगोल जैसी 
वाह्य-शोधों को मिल बेठा है। हम आए दिन पढ़ते हैं--- 


ऋषभ के समय, और भरत-भारत आदि के नामकरण की 
खोज, गणित के बहु आयामी प्रश्नों के हल की खोज । 
कोई ऋषभ और शिव को एक व्यक्तित्व सिद्ध करने की 
खोज में है, तो कोई ऋषभ के काल को ईसापूर्व॑ ५६२२- 
४०१६ बतला कर जैनियों को पुनविचार के लिए प्रेरित 
करने मे लगा है। गोया, प्रकारान्तर से वह चेलैज दे 
रहा हो कि जब ऋषभ का काल लगभग ५००० वर्ष है 
तब बीच के शेष तीथंकरो के समय को अवकाश ही कहाँ ? 
कोई महावीर के समय को विवादास्पद बना रहे है| 
कुन्दकुन्द के सभय के विवाद मे तो हम आए दिन ही पढ़ 
रहे है । किन्ही २ साधुओ की भ्रवृत्ति भी बाह्य (पर-) 
शोधों में ही है खेद; 

पता नही, लोग क्यो स्व-शोधपरक जेन सिद्धान्त को 
जड-शोधो से जोड रहे है। जगह-जगह विभिन्‍न नामो के 
शोध-सस्थान खोल रहे है। हमे तो ऐसा भी सन्देह हो 
रहा है कि निकट भविष्य में कोई ऐसा शोध-सस्थान न 
खोलना पड़ जाघथ जो इस खोज को करे कि उपलब्ध तथा 
कथित श्रागमों में जिनवाणी कोन सो है ओर पंडितबारगी 
कौन-सी है ? क्योकि आज जिसके मन मे जो ज॑सा आ 
रहा है--दीकाओ, व्याख्याओ मे वैसा ही लिख रहा है 
और सभी को जिनवाणी रूप में पढ़ा जा रहा है, आार्दि । 
सभी प्रश्नों के हल खोजने चाहिए । 
विद्वानों के बारे में-- 

निःसन्देह जैनघर्म की रक्षा ओर प्रचार मे विद्वाना 
का पूरा भाग है, इसे भुलाया नही जा सकता । आज 
हमारा जो अस्तित्व है ओर कुछ तन कर खड़े हो सकते 
है वह इन्ही की कृपा का फल है। इन्होने आड़े समयो मे 
भी धर्म की रक्ष। की है। समाज इनके उपकारों से उऋण 
नही हो सकता । हमे तब दुख होता है जब समाज विद्वान्‌ 
की जायज देनिक आवश्यकताओं की पूर्ति करने से जो 
चुराता है और उसे अधीन समझने के बाद भी उतना 
नही देता जिससे वह ससनन्‍्मान गुजारा कर सके। फलता 
वह अन्य मार्ग निकाल लेता है--उसका दोष नही । हाँ, 
उसका इतना मात्र दोष हो तो हो कि वह गृहस्थी के प्रति 
अपनी जिम्मेदारी समझता है। स्मरण रहे---अब नए 
विद्वानों का निर्माण रुद्ध है और पुराने धीरे-धोरे बीत रहे 


हैं। अत: नव-निर्माण के लिए समाज को सोचना चाहिए 
और पडित पद का सनन्‍्मान कायम रहना बाहिए। 

स्मरण रहे कि ज्ञानसाधना मे सतर्क आचार रवान्‌ पंडित 
का दर्जा किसी आचारहीन साधु से कही श्रेष्ठ है। जैसे 
एक सच्चे साधु को मुनि-मार्ग मे स्थिरता के लिए पहिले 
से टो परीषहों के सहने का अभ्यास करना होता है वैसे 
ही सच्चे पण्डित को अपने पाण्डित्य-पद की रक्षार्थ तंग- 
दस्त रहने का अभ्यस्त होना जरूरी है--उसे आगत 
कष्टो को सहते रहना चाहिए। यदि कष्ट न आएं तो 
उन्हें बुलाकर उनका मुकाबला करना चाहिए ऐसे मे हो 
उसका पद प्रतिष्ठित रह सकता है। अन्यथा, सम्भव है कि 
पंसा-सम्रह उसे मजबूर कर विलासी और उच्छुद्धल बनादे 
और वह अपनी ज्ञान-साधना से च्युत होकर च रित्र-प्रष्ट 
त्तक हो जाय। या अपंडितो के झुण्ड में जा बैठे--जंसा 
कि प्राय: हो रहा/हो गया/।हो चुका है। यदि हमारा 
विद्वान्‌ भतृ हरि महाराज के 'त्व॑ राजा वयमप्युपासितगुर:, 
प्रजाभिमानोन्‍्नता.' जैसे पाठ को पुन. पुनः दोहराता रहे 
तो उसका पद पुत्र, सुरक्षित हो सकता है । 

प्रसग में तगस्ती उपलक्षण है। इसमे अर्थ और यश 
दोनो की कामनाएँ भी सम्मिलित है। जब कोई अभिनदन 
करता है या कराता है, अभिनन्दन ग्रंथ के साधन जुटाता- 
जुटबाता है, पुरस्कार ओर मेंट भांदि देता-लेता है, तब 
दोनो ही पक्ष गिर जाते है--देने बाल्ञा “मैं गृहीत्ता से ऊँचा 
हू--मैंन उसका सन्मान किया ओर लेने वाला “इसने मुझे 
ऊँचा उठाया अतः इसकी हर बात का मुझे समर्थन करना 
चाहिए!” आदि जेंसे भाव होने के कारण स्व-पद में स्थिर 
नही रह पाते । 

हमारी दृष्टि से तो यदि जीव सम्यग्दृष्टि है तो वह 
स्व में अवश्य पाश्चात्ताप करता होगा कि उसका अस्थायी 
और निरर्थक अभिनन्दन किसी पाप में नि्रत्त क्यों बना? 
क्या अभिनन्दन ग्रन्थ में व्यय होने वाली विपुलराशि किन्‍ही 
ग्रसहाय जरूरतमन्दों की आवश्यकतापूत्ति कर उन्हें सुब- 
समृद्ध न बनातो ? या कितने ही गृहीता तो इस भव में 
'जहाँ मिले तवा, परात, वहाँ गाँवें सारी रात' जैसी 
प्रवुत्ति वाले भी हो सकते है । फलत: उक्त सभी प्रसंगो को 
सोचकर विद्वान्‌ प्रवृत्ति करे, तभी कल्याण सम्भव है। (] 





कागज प्राप्ति :--शोमती अ्रंगूरो देवो जेन (घरंपत्नी श्री शान्तिलाल जेन कागजी) नई विल्ली-२ के सोजन्य से । 
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वीर सेवा मन्दिर, २१ दरियागंज, नई दिल्‍ली-२ 


2+# ्रः 
अं अग्रिम चेतावनी : सावधान ! 3 
के में नेता नहों, पर बिन्‍्ती तो कर हो सकता हें कि--“जिनका डर 
ऋ% नाथक नहों होता वे नष्ट हो जाते हैं और जिनके कई नायक होते है वे हर 
% भो नष्ट हो जाते है ।/ आज धर्म के विषय में जेन के अधिसंख्य श्रावक ># 
टः और मूनि इसो दशा से गुजर रहे है प्रायः चारो संघ निरकुश है, मनमानो हा 
हर कर रहे हैं और कथित नेतागण मौन है। भला, ये कंसा नेतृत्व ? जिसमें. 
हे बाड़ हो खेत को खाये जा रहो हो ? हम समझे है कि यह सब एक कर 
सबल-मेतृत्व के अभाव ओर निबंल-बहुनेतुत्व के सदृभाव का हो ४ 
श्र परिणाम है । ५५ 
के, ऐसे नाजुक दोर में सब नेता पंथ-गत नेतृत्व को किनारे रख, मिल क्य 
ऋ बढें तथा सबल ओर निष्पक्ष एक धार्मिक नेतृत्व का निश्चय करे तथा # ६ 
4 उस नेतृत्व में 'ध्मं-मार्ग-रक्षा' को समस्था को सुलझाये-शिथिताचारियो 
#₹ में सुधार लाएँ। अन्यथा, वह दिन दूर नहीं जब दबी जुबान में काना- 3४ 
रे फूसी करने वाले खुलकर कहने को मजबूर होंगे कि ये और इनके गुरू 86 
2८ तथा इनका धर्म सभी ढोंग है। और तब श्रावकों और दि० जैन मुनियो थ- 
ये की चर्चा केवल प्राचोन-शास्त्रों तक हो सीमित रह जायगो। कहीं ऐसा 8 
६ न हो कि हम हाथ मलते ही रह जॉय ? ज्् 
५ सुभाष जन 35, 
5 सहासचिव, वीर सेवा मन्दिर ५५ 


हर ज्रर र्‌ #& 8 ०६ ३२ अर 
और औ€ और औ€ और ऋर अर बेर अर और आर 0९ और आर और 207 >> आर | 6 आर हट 





विद्ान्‌ लेखक अपने बिचारों के लिए स्वत्तन्त्र होते हैं । पह आवश्यक नहों कि सम्पादक-स० ड्ल 
लेखक के विचारों से सहमत हो ॥ पत्र में विज्ञापन एवं समाचार प्राय: नहीं लिए जाते । 














कागज प्राप्ति . - धोमती प्रंग्री देवी जन (धर्मंपत्नो श्री शान्तिलाल जन कागजी) नई विललोी-२ के सौजन्य से । 








आजोवन सदस्यता शुल्क : १०१.०० रु० 
वाधिक समृल्य : ६) 5०, इस अंक का सूल्य : १ रुपया ५० पंसे 








हर डे 


*- 
। |... ॥॥७१७ 
4 ....॥.. जा 


॥) न कि, 
4&9/./.. 40/60,6 
परमागमस्य वोज निषिदधजात्पन्धसिन्धुरविधानम्‌ । 


सकलनयविलसितानां विरोधमयन नसाम्यनेकान्तम्‌ ॥। 
... वीर-सेवा मन्दिर, २१ वरियागंज, नई दिल्‍्ली-२ प्‌ जुलाई-सितम्बर 


वीर-निर्वाण संवत्‌ २४१४, वि० सं० २०४६ १६८६६ 


अनिनीनीीीननीयी िलीनननाओ वजन अऑज-जााक्‍0+ | 


ऐसा मोही क्‍यों न अधोगति जावे ? 


ऐसा मोही क्‍यों न अधोगति जावे, 

जाको जिनवाणी न सुहावे ॥ 
बोतराग सो देव छोड़ कर, वेव-कुवेब सनावे। 
कल्पलता, दयालता तजि, हिसा इन्द्रासन बाव ॥ऐस३०।॥॥ 
रुचे न गुरु निग्नेन्ध भेष बहु, परिप्रही गरु भाव । 
पर-धन पर-तिय को अभिलाषे, अशन अशोधित खाबे ॥ऐसा ०।। 
पर को विभव देख दुख होई, पर दुख हरख लहावे। 
धर्म हेतु इक वाम न खरच, उपयन लक्ष बहाव ॥ऐसा०॥। 
ज्यों गृह में संचे बहु अंध, त्यों बन हु में उपजाये । 
अम्बर त्याग कहाय दिगम्बर, बाघधम्बर तन छावे ॥ऐसा ०॥। 
आरंभ तज शठ यंत्र-मंत्र करि जनपे पृज्य कहावे । 
धासम-बाम तज दासो राखें, बाहर मढ़ी बनावे ॥ऐसा०॥ 


५८ 


कनककीति नाम के विभिन्‍न गुरु एवं म॒नि 


--इतिहास मनीषो, विद्यावारिधि स्व० डॉ० ज्योतिप्रसाद जन 


शिलालख मग्रहों, प्रशस्ति संग्रहो और इतिहास- 


पुस्तकों भे अब तक कनककी ति नाम के जिन १० गरुरुओ 
का उल्ोख मिल सका है, उनका यथासम्भव कालक्मानु- 
सार संक्षिप्त विवरण निम्नवत है; 


८ 


रे 


बी 


« 'कषाय-जग-भावना' अपरनाम 


एपिग्राफिया इण्डिका, खण्ड दस, पृ० १४७ तथा 
पी० बी० देसाई कृत 'जैनिज्म इन साउथ इण्डिया 
एण्ड सम जैन एपीग्राफ्स, (शोलापुर, १६५७) मे 
पृ० २२ पर वह्‌ कनककी ति देव, जो गग-नरेशों के 
प्रसिद्ध विद्वान एवं घर्मात्मा जैन |महासेनापति श्री 
विजय के समाधिमरण स्मारक लेख के अनुसार उक्त 
राजपुरुष के गुरु थे (समय लगभग ८०० ई०) | 


. पेनगोल्ड के एक जैन व्यापारी के निषिधि लेख भे 


उसके गुरु के रूप मे उल्लिखित कनककीति देव। 
(जन शिलालेख संग्रह, खण्ड चार, लेख स० ५६३) । 
“कषाय-जय-चत्वा- 
रिशत' (संस्कृत पद्च) के रचयिता कनककीत्ति मुनि 
(समय लगभग १२वीं शती ई०) । (प्रशस्ति सग्रह, 
आरा, प्रशस्ति स० १७१-१७३) 


. भकर (गुलबर्ग, मंसूर) के जिनमदिर की त्रि-मूर्ति के 


पादपीठ पर उसके प्रतिष्ठापक रूप में अकित मुनि 
कनवकीति (समय लगभग १३वीं शती ई०) । (जैन 
शिलालेख सग्रह, खण्ड पाँच, लेख १५८) । 

महाकवि रईधू के सन्‍्मत्ति जिनचरित' (समय लग- 
भग १४४० ई०) में उल्लिखित सिद्धसेन के शिष्य 
कनककीति मुनि । (प्रशस्ति सग्रह, वीर सेवा मदिर, 
भाग दो, ३४) 


. अष्टाह्िकोद्यापन! तथा 'नदीश्वर-पक्ति-जयमाल' 


(सस्कृत) के कर्ता कनककीति । (प्रशस्ति स० १७३, 


प्रशस्ति संग्रह, आरा) 
ईडर के भट्टारक कनककीति, जिन्होने १८७४५ ई० 


2 


१०. 


में कुंधथलगिरि पर देशभूषण-कुलभूषण मंदिर का 
जीणोड्धार कराया था। (प० नाथ्राम प्रेमी कृत 'जैन 
साहित्य और इतिहास, द्वितीय सस्करण, पृु० २१२, 
डा० कैलाशचद जेंन कृत 'जैनिज्म इन राजस्थान” 
(शोलापुर, १९६३) पृ० ७७) 


, पावागढ़ के प्राचीन जिन मन्दिरों का १८८० ई० में 


जीर्णोद्धार कराने वाले भट्टारक कनककीति | यह 
सम्भवतया ऊपर क्रमाक (3) पर उल्लिखित भ० 
कनककीति से अभिन्‍न है ५ वहां को पाच प्रत्तिमाओं 
पर उनका नाम प्रतिष्ठापक रूप से अंकित है। 
(प्रेमी जो कृत उरोक्त जन साहित्य और इतिहास' 
मे पृू० २२०) 


४ 


नागौर के भट्टा रक क्षेमेन्द्र कीति के आदेश से १८८२ 


ई० मे प० शिवजी लाल द्वारा रचिते “गजपथ-मडल 
विधान' मे जिन पुरातन मुनियों को श्रध्ये प्रदान 
किया गया है, उनमे एक कनककीति भी है । [प्रेमी 
जी कृत उपरोक्त जैन साहित्य मौर इतिहास” मे 
प्‌ृ« १६८) 
मूलनन्दिसघ के नागौर पढट्ट के भ« क्षेमेन्द्रकीति 
(१८८२-८६ ई०) के प्रशिष्य, मुनीन्द्रकीति के शिष्य 
ओर देवेन्द्रकीति के गुरु कनककीति (समय लगभग 
१६२५ ई०)। 
टिप्पणी --उपर्युक्त लेख स्व० डाक्टर साहब द्वारा 
सकलित ऐतिहासिक व्यक्तिकोश' के अप्र- 
काशित अश की पान्ड्लिपि से व्यवस्थित 
किया गया है । 


--(श्री स्माकन्त जैत के सौजन्य से) 


मिथ्यात्व ही मिथ्यात्व के बंध का कारंण 


अकिचित्‌कर' पुस्तक में मिथ्यात्व के बध का कारण 
मिथ्यात्व को न मानकर अनतानुवंधी कषाय को मिथ्यात्व 
के बंध का कारण कहा था, जिस पर मैंने मिथ्यात्व के 
बध का कारण भिथ्यात्व ही है, ऐसा अपने लेख मे लिखा 
था, जो अनेकान्त वर्ष ४३१ किरण ३ में छपा था । उसमे 
लिखा था कि मिथ्यात्व आदि १६ प्रकृतियों के बध का 
कारण मिथ्यात्व ही है और आगम के प्रमाण भी दिये थे 
तथा आगम के अनुसार १२० प्रकृतियों के बंध के कारश 
भी प्रृथक-पृथक बतलाये थे, उसके पश्चात्‌ जेन-सदेश १६ 
जनवरी, १६८६ में स्व० प० कन्छेदीलाल जी ज॑त ने 
अपने मम्पादकी4 नोट मे लिखा था कि आचार्य थ्रो ने 
अपना मतब्य स्पष्ट किया है कि “मिथ्या'व आदि पांच 
प्रत्यय बंध के कारण है इसमें विवाद नहीं है किन्तु स्थि] 
एवं अनुभाग बध कषाय से होता है ।' 

यह ठीक है कि स्थिति एवं अनुभाग कषाय से पडता 
है तथा मिथ्यात्व के साथ कषाय तो रहती 6 और 
मिथ्यात्व के उदय के बिता भी कषाय रहती है किच्तु 
मिथ्यात्व के जभाव मे कषाय में ७० कोइा-कोडी सागर 
की स्थिति डालने की शक्ति नही है, इससे सिद्ध होता है 
कि मिथ्यात्व प्रकृति के बंध मे मूल कारण तो मिथ्यात्व 
है ही इसके अतिरिक्त स्थिति और अनुभाग डालने में भी 
कषाय को ७० कोडा-कोडी सागर की शाक्त भी मिथ्यात्व 
के सहयोग से आयी है | जैसे अकेले एक अक का मान 
केवल एक ही होता है और यदि उसके आगे एक बिन्दु 
को लगा दें, तो उसका मान एक से दश हो जाता है ऐसी 
अवस्था मे मरिथ्यात्व को अकिंचितकर नहीं कहा जा 
सकता । फिर यह बिवाद समाप्त भी हो गया था, परन्तु 
काफी समय के बाद दुबारा उसको उठाकर विवाद खडा 
कर दिया गया । 


एक लेख वीरवाणी वर्ष ४१, अक १२०१३ में काफी 


ले० पं ० मुन्नालाल जन, प्रभाकर” 


बड़ा छपा है, उसमे बधने वाली कर्म प्र/तियों के प्रथक 
पृथक नाम तथा उनके बंध के कारगा बतलाये है, जो 
आगम में भी अनेक जगह मिलते है तथा हमारे लेख में 
भी पहले दिये जा चुके है । अब जिन विन्दुओ पर पिचार 
करना है, वे निम्न प्रकार है--(१) जब यह अभव्य जीव 
मिथ्यात्व गुणस्थान में मिथ्पात्व का उदय रहते हुए भी 
व्यवहार सम्यग्दर्शन, व्यवहार सम्यग्जान पूर्वक महावतों 
में प्रवृतिर्प आचरण करने लगता है तब उसके १६ 
प्रकृतियों का बंध नही होता, इसका प्रमाण समयसार को 
गाथा २७४ दी है ऐसा वीरवाणी मे १६० प्रृष्ठ पर कहा 
है । जब कि समयसार की गाथा २७५ मे जो कहा है वह 
उससे विपरीत है । समयसार की गाथा में यह कहा है--- 
'सहृहृदि य पत्तियदि य रोचेदि य तह पणों वि फासेदि । 
धम्म भोगणिमित्त ण दु सो कम्मक्खय णिमित्त ॥ २७६ 
वह अभव्य जीव धममे को श्रद्धान करता है, प्रतोति 
करता है, रुचि करता है और स्थर्शता है वह ससार भोग 
के निमित्त जो धर्म है, उमी को श्रद्धान आदि करता है, 
परल्तु कर्म क्षय होने का निमित्त रूप धर्म का श्रद्धान नहीं 
करता । इसमे ऐसा कही नहीं कहा कि सम्यग्दर्शन, सम्यक्‌- 
ज्ञान निए्य तथा व्यवहार रूप दो प्रकार का है, हा, 
मोक्षमार्ग प्रकाश (मुसद्दीलाल जैन चेरिटेवल ट्रस्ट से प्रका 
शित), पृ० ४०४ पर ऐसा कहा है--विपरीताभिनिवेश 
रहित श्रद्धान रूप आत्मा का परिणाम सो तो निश्चय 
सम्यक्त्व है, जाते यहु सत्यार्थें सम्यक्त्व का स्वरूप है । 
सत्या्थ ही का नाम निश्चय है। बहुरि विप रीतभिनिवेश 
रहित श्रद्धान को कारणभूत श्रद्धान सो व्यवहार सम्यकत्व 
है ऐसे एक ही काल विषे दोउ सम्यकत्व पाइए है श्र्थात 
निश्चय का जो कारण है, वह व्यवहार होता है, अगर 
निश्चय नहीं है तो उसका कारण व्यवहार कहा से आ 
गया ? इससे स्पष्ट होता है कि प्रथम ग्रुगास्थान में ब्यव 


४, वर्ष ४२; कि० ३ 


हार सम्यर्दर्शन, व्यवहार सम्पगज्ञान तथा व्यवहार सम्यर- 
चारित्र कदापि नहीं बनता । वहा तो मिथ्या चारित्र ही 
होता है, ओर वह मिथ्याचारित्र बिना मिथ्यादर्शन के 
कदापि नहीं हो सकता । इससे सिद्ध है कि प्रथम गृण- 
स्थान में मिथ्याचारित्र का मूल कारण मिथ्यादशेन ही है, 
न कि क्रियावती शक्ति जेसा कि लेख में क्रियावती शक्ति 
के कारण से होते वाला योग कहा है, ऐसा आगम में 
कही भी देखने मे नही आया। हां, पचाध्यायी मे पृ०४६ 
पर क्रियावती शक्ति और भाववती शक्ति क्‍या है ? इस 
बारे मे कहा है--- 
“तत्र किया प्रदेशों देशपरिष्पद लक्षणों वा स्थातू । 
भाव' शक्तिविशेषस्तत्परिणामो5थवानिरशाश: ॥॥ १ ३४ 

इससे यह सिद्ध होता है कि जीव और पुद्गलो में जो 
एक प्रदेश से दूसरे प्रदेश म॑ जो गमन होता है, उक्षमे 
क्रियावती शक्ति कारण है और प्रदेशत्व गुण के अतिरिक्त 
अन्य गुणों मे जा तारतम्प रूप परिणमन होता है वह 
भाववनी शक्ति है । इत्ीलिए जीव तथा पुदुगल के सिवाय 
बाकी के द्रव्यों को निष्क्रिय कहा है। भ्रदेशन्व गुण के 
मतिरिक्‍त बाकी गुणों के अशों मे तरतम रूप से परिणमन 
होता है । अत. क्रियावती शक्ति को मिथ्या आचरण का 
कारण बताना आगम विपरीत है। 

पचास्तिकाय पृू०. २७६ गाथा १०७ की तात्पये- 
बृति टीका गाथा १ में कहा है। अथ-व्यवहा रस ःम्यग्दश्शन 
कथ्यते--- 

एवं जिणपण्णस सहृहमाणस्सभावदोभावे । 

पुर्सिस्साभिणिशत्रोधे दमण सहदो हर्वाद जुत्ते । 

अरथे--जै सा पहले कहा है वीतराग सर्वज्ञ द्वारा कहे 
हुए पदार्थों को रुचिपूर्वेक श्रद्धान करने वाले भव्य जीव के 
ज्ञान में सम्यग्दशशंन शब्द उचित होता है | लेख में बीर- 
वाणी पृ० १६० पर लिखा है कि प्रथम मिध्यात्व गुण- 
स्थान मे अभव्य जीव के व्यव्टार सम्पर्दर्शन से तत्त्व- 
श्रद्धान व्यवहार सम्यरज्ञान (तत्त्व ज्ञान) पूवंक महाक्रतों मे 
प्रवत्त्थ आचरण करने जगता है तो उस समय उसके 
मिथ्या आदि १६ प्रकृतियों का बंध नहीं होता और 
इसका प्रमाण समयसार गाथा २७४ दिया है। पर, साथा 
२७४५ भे ऐसा बिलकुल नहीं कहा, उसमे तो केवल यह्‌ 


अनेकान्त 


कहा है कि अमव्य मिध्यादृष्टि जीव संसार के भोगों के 
निमित्तभूत धर्म का श्रद्धान करता है, परन्तु कर्म क्षय 
निमित्तभूत जो धर्म है उसका श्रद्धान नही करता | मुझे 
तो बड़ा आएचये है कि लेख में २७५ गाथा का अर्थ ऐसा 
कैसे कर लिया, जोंकि गाथा के बिलकुल विपरीत है। 
आएचये है कि किसी विद्वान ने भी इस विषय पर कुछ 
नही कहा । यदि आगम के अनुकूल है तो उसका खुलासा 
करके समर्थन करना चाहिए था भअन्यथा विरोध | 

ऐसा प्रतीत होता है कि पृव॑ में जो मिथ्यात्व को 
अकिवित्‌कर कहा गया था, पक्षपात व उसकी पुष्टि करने 
के लिए तोड़-मरोड़कर गाथा का अर्थ किया गया है | 
किन्तु गलत बात को सिद्ध करने के लिए कितने ही प्रमाण 
दिये जायें गलत बात सही सिद्ध नही हो सकती । गलत 
तो गलत ही रहेगा | हा, श्री कैलाशचंद्र सेठी जयपुर ने, 
तथा श्री पीयूष जी लशकर, ग्वालियर वालो ने इसका 
विरोध किया, जो सराहनीय है । क्योकि मिथ्यात्व जैसे 
महान पाप को बंध का कारण न मानने के प्रचार से 
जन्त्ता का बहुत अहित होगा । साधारण जनता गहराई में 
तो जाती नही है, कुछ विद्वान्‌ भी हाँ में हाँ करत है फिर 
साधारण जनता को कोन समझ्ायेगा ? साधारण जनता 
अनादि काल से मिथ्यात्व के चक्कर मे पड़कर ससार में 
भ्रमण कर रही है, उपदेश देते-२ भी मिथ्यात्व का त्याग 
नहीं करती । अगर उसको मिथ्यात्व का समर्थन भी प्राप्त 
हो जाय तो कहना ही क्‍या ? निश्चय और व्यवहार तो 
दो नय है। नय वस्तु के स्वरूप का कथन करने वाली 
होती है । निश्चय नय वस्तु के सत्यार्थ स्वरूप को बत- 
लाती है और व्यवहार नय उसके कारण को | ज्ञेसा प० 
दोलतराम जो ने बडी सरल भाषा में कहा है, 'सत्यारथ 
रूप सो निश्चय कारण सो व्यवहारो/ अर्थात्त्‌ कार्य के होने 
पर उसमे जो कारण होता है उस कारण में कार्य का 
आरोप करके व्यवहार से उसको उस रूप कहा जाता है। 

जैसे सम्पग्दर्शन की प्राप्ति का होना काये अर्थात्‌ 
आत्म-श्रद्धात निश्चय सम्यर्दर्शन और उत्तकी प्राप्ति मे 
जिनेन्द्र भगवात के द्वारा कहे गये सात तत्त्वों का चितन, 
जिसमे दर्शनमोह (मिथ्यात्व) का नाश होता है, वह॒ सात 
तत्वों का बिवन कारण है तथा सच्चे देवशास्त्र गुरु का 
श्रद्धान भी कारण होता है, इसलिए कारण मे कार्य का 


मिथ्यात्व ही मिथ्यात्व के बंध का कारण घ्‌ 


उपचार करके इनको भी सम्यरदर्शन उठते है, परन्तु 
इतना छयानत रहे कि निश्चय सम्यग्दशेन होने पर ही 
इनको व्यबहार से सम्यग्दर्शन क/ते है फिर प्रथम गुण- 
स्थान में द्शनमोह (विपरीताभिनिवेश) के अभाव बिना 
व्यवहा र-+म्यग्दर्शन, व्यवहार-सम् गज्ञान रू, महाब्रतों का 
आचरण कहा से आगया ? द्रव्यलिगी तो मात्र बाह्य 
क्रियाये करता है। इसके अतिरिक्त आगम में अनेकों 
जगह पर बताया है। 


कहा तक लिखें, तथा समयसार को गाथा १५४५ में 
भी परमार्थ स्वरूप मोक्ष का ही रण बताया है । 
जीवादि सहहण मम्मत्त तेसिभाधि गशों गाणं । 
रायादि परिहरण चरण एसो दु मोक्ख पहो | 
अर्थात्‌ निए्चय से मोक्ष के कारण सम्पस्दर्शन, सम्पर- 
ज्ञान, तथा सम्पकचारित्र हे तथा पचास्तिकाय गाथा १०५ 
में भी सम्प्दर्जन, ज्ञान तथा चारित वे मोक्ष का मार्ग 
बताया है और यह भव्य जीव को टोता है उथा गाथा 
१५६-१६१ में निश्चय मोक्ष-भार्ग के स!थ्न को व्यवहार 
मोलषयार्ग कह है, निम्चय और व्यय्द्वार दो मोक्षमार्ग हैं, 
ऐसा नही रूहा । इसके अतिरिक्त अष्ट सहस््री प्र० ३३४ 
पर कहा है कि मिथ्यात्व के बध का कारण मिथ्यात्व ही 
है तथा प० दोलतराम जी कहते हैं. थि। मिथ्यादर्शन, मिथ्या 
ज्ञान तथा मिथ्यावारित्र के वश्व होंःर ससार में भ्रमण 
करता हुआ जीव दुख सह रहा हे ऐसे महादुखदायी 
मिथ्यात्व को वध का कारण कैसे न पहे तथा बी "वाणी 
के लेख मे ये भी कहा हैं कि अभव्यवीव तत्त्व श्रद्धानी 
मोर तत्त्वज्ञानी होकर महाक़तों मे प्रवशश्छप आचरण 
करके उसके भआाधार पर चार <,ब्य्यो की प्राप्त करता 
है जबकि ग्रागम में ऐसा कही नहीं नहा । आगम मे तो 
यह कहा है कि भव्यमिथ्यादुृष्टि जीव को प्रथम चार 
लब्धियो की प्राप्ति होने पर (तत्त्वज्ञान, आत्मज्ञान या 
सम्पग्दशेन कहो, एक ही बात है) ४, होने का कोई नियम 
नहीं है। हाँ, पाववी #रणलब्धि के होते पर सम्यरदर्शन 
(तत्त्वज्ञान) अवश्य होता है। लब्धिसार म इसका विशेष 
वर्णन है। सक्षेप मैं इसका वणन मो० मा० प्रकाश प्रु० 
३१७ पर इस प्रकार [दया है कि (१) ज्ञानावरणादिकर्मों 


का क्षयोपशम होने से आत्मा की ऐसी शक्ति का होना 
जिससे वत्त्वविचार कर मके, सो क्षय्रोन्‍शव लब्धि, (२) 
ऊषाब की मंदला का होना, जिसने तत्त्वविचार में उप- 
योध लगावे, (३) देशना-जितवाणी के उपदेश का मिलना, 
(४) प्रावोग लब्धि --पूर्व कर्मों वी शक्ति घट+र अन्तः 
कोटाकोटिप्रमाण रह जाना और नवीन बच्च अ््त:कोठा- 
कोटि सागर प्रमाण सख्यातवां भाग होना । 

इतना होने पर भरी यद्धि जीवादि सप्त तत्त्वों के 
विचार करने में उपयोग लगावे और जब तक करणलब्धरि 
की प्राप्ति न हो जाय, तत्त्शयचार काता रहे, तब यो 
सम्पग्दर्शन की आप्ति भव्य मिथ्वादृष्टि जीव को होती 
है । और यदि उपय्रोग को जीवादि सात तत्त्वो क॑ विचार 
मे न लगाकर अन्य जगह लगाबे ती सम्वक्त्व की प्राप्ति 
नही होती | प्रभव्य के ता सवाल ही नहीं, व कि अमव्य 
म॑ सम्यग्ज्शंन, सम्यस्जान तथा सम्यस्चारित्र को प्रकट 
करने की योग्यता ही नही ॥ वह ता केवल भव्यमिथ्या- 
दृष्टि जीव मे होती है भभव्य मे नहीं । तथा अभव्य जीव 
स्वर्ग आदि के सुखा को, जो ध्राप्ति करता ह्‌ उसका कारण 
शुभोपथोग से होने वाला पुण्य है न कि प्रथम मिध्यात्व 
गुणस्थान में होने काला नहाब्रत जेंसा के लेख का आशय 
मी 

वीरबाणी पृ० ३५४५० पर लेखा हू कि +रणलब्धि की 
प्राप्ति भेदज्ञानी होने पर ही होती है तथा भ्रेदज्ञान की 
प्राप्ति क्षयोपशम, िशुद्धि, देशना तथा प्रायोग लब्धियों 
को प्राप्ति होने पर हावी है, ऐसा आगम मे कहो नही 
कहा । लख में इसव। आगम प्र.।ण भी नही दिया। मोक्ष 
मार्ग प्र० में पु० ३१८ पर कहा हक चार लब्धि वाल 
के सम्यवत्व होने का नियम नहीं है। हाँ, करणलब्धि वाले 
के सम्यक्त्व होने का नियम है, | 'सके उम्प्रकत्थ होना 
होता है उसी जीव के करगालब्धि होती है, अभव्य के 
करणलब्धि नहीं होती क्योकि अनव्य मिथ्यादुष्टि जीव के 
भेदज्ञान (आत्मज्ञान) के अभाव म जितनी भी जियायें 
हाती है वद सब मिथ्याचारित्र होता 2 । यदि वह क्रियायें 
शुभोपयोग रूप ट्रैँ ता पुण्य का बध होता है औौर यदि 
अशुभोपयोग रूप होती है तब पाप का बंध होता है । 
इसका जो पुण्य बंध होता है, यह सम्यदृष्टी के पुण्य बध्च 


६, बर्ष ४२, कि० ३ 


से ज्यादा भी हो सकता है, जिससे मिथ्यादृष्टि अभव्य 
नवश्नीवक तक चला जाय और सम्परदुष्टि जीव स्वर्ग तक 
ही जाय' जैसे दौलतराम जी ने छह॒ढाला में कहा है-- 


'मुनित्रत घार अनन्त बार ग्रीवक लो उपजायो । 


पे निज आतमज्ञान बिना सुखलेश न पायो ।/” 
इसका कारण मिथ्यात गुणस्थान में शुभोपयोग से 


होने वाला पुण्य है । 


वीरवाणी पृ० १६१ पर लिखा है कि मिथ्यात्व आदि 
१६ प्रकृतियो का बध न होते हुए भी उसका उदय रहता 
है इसमे लेखक का कहना है कि उन महानुभावों को ध्यान 
देना चाहिए, जो मिथ्यात्व कम के उदय मे मिथ्यात्व 
आदि १६ प्रकृतियों का बध नियम से मानते हैं पर 
मिथ्यात्व आदि १६ प्रकृतियों का बध नियम से होता है, 
इसका प्रमाण गोमटसार गाथा €५ से १०३ तक प्रत्येक 
गुणस्यथान में कर्मों की सब प्रकृतियों की व्युक्छित्ति बताई 
है । उसमे प्रथम मिथ्यात्व गुणस्थान मे १६ प्रकृतियों की 
व्युल्छित्ति कही है अर्थात्‌ १६ प्रकृतियों का बंध मिथ्यात्व 
गुणस्थान मे नियम से दडीता है, उससे आगे के गुणस्थान 
में नही होता । क्योकि वहा बचध्च का कारण मिथ्यात्व का 
अभाव है। इसी प्रकार आगे के ग्रुगस्थानों मे बध के 
कारणों के अभाव हो जाने से बाको प्रकृतियो की ब्युच्छित्ति 
होती जाती है उनकी संख्या तथा नाम इन्ही गाथाओ में 
बताये है। तथा गाथा €७ में स्पष्ट कहा है कि ये बंध 
व्युब्छित्ति नियम से होती है। गाथा-- 


अयदे विदिय कसाया वज ओराल मणु दुग णुमा वाऊ। 
देसे तदिय कसाया णियमेणिह बध्च वोच्छिण्णा ॥ 


इ्रतेकात्स 


इसके अतिरिक्त मो० मार्म प्र० पृ० ३३ पर भी 
कहा है--“शुभयोग होउ वा अशुभयोग होठ, सम्यक्त्व 
पाये बिना घातिया कमंन की तो समस्त प्रकृतिनिका निरंतर 
बंध हुआ ही करे है, कोई समय किसी भी प्रकृति का बंध 
हुआ बिना रहता नाही । बहुरि अघातियानि की प्रकृतिनि- 
विस शुभोपयोग होते पुण्य प्रकृतिनि का बध दो है ।' 
इस सब कथन का सारांश यह है कि मिथ्यात्व के बच्च 
का कारण मिथ्यात्व ही है अन्य कोई कारण नहीं । ऐसा 
आगम में सब्र जगह कथन है । इसके विपरीत अन्य कोई 
कारण आगम में देखने मे नहीं आया ओर न वीरवाणो 
के लेख मे ही कोई आगम-प्रमाण दिया है। और ना हो जो 
प्रमाण दिये है उनमे ही कही मिथ्यात्व के बध का कोई 
दूसरा कारण बताया है । 


सभी भाँति 'मिथ्यात्व ससार-भ्रमणा का मूल है, इसे 
अकिचित्कर” सिद्ध करने का प्रयत्न करना तीर्थंकरों की 
वाणी के प्रति बगावत करना और जिनवाणी को झृठ- 
लाना है । फलत: ऐसा थचन जिनवाणी नही हो सकता, 
भले ही उसे “भाघधुनिक-गुरुवाणी” कह दिया जाय ! हाँ, 
इतना अवश्य है कि--सभी गुरु छाद्मस्थ होते है--अत: 
उनकी वाणी मिथ्या भी हो सकती है। हमे तो भाश्चयं 
है कि अकिचित्कर' की पुष्टिट मे सलग्न कुछ विद्वान्‌ पक्ष- 
पात के व्यामोह में पड़, क्यो अपनी विद्वत्ता को प्रदर्शित 


कर रहे है? ऐसे प्रयास से तो उनकी प्रतिष्ठा को बट्दा 
ही लगा है-- ऐसा हमारा मत है । 


२।३४, दरियागंज, दिल्‍ली 





“मिथ्याभाव अभाव ते, जो प्रगटे निज भाव । 
सो जयवन्त रहो सदा, यह ही मोक्ष उपाय ॥ 
इस भव के सब दुखनि के, कारण मिथ्याभाव। 
तिनकी सत्ता नाश करि, प्रगटे मोक्ष उपाय ॥। 
बहु विधि मिथ्या गहन करि, मलिन भयो निज भाव । 
ताको होत अभाव हूं, सहजरूप दरसाव ॥” 





अज्ञात कायस्थ कवि-जिनधर्मो प्यारेलाल 


हिन्दी साहित्य में जैन साहित्यकारों की उपेक्षा के 
कारण हिन्दी साहित्य का इतिहास अपूर्ण है। हिन्दी के 
सुप्रसिद्ध कवि एवं विद्वान भूतपूर्व कुलपति विक्रम-विश्व- 
विद्यालय ने एक कृति जैन कथाओ का सॉस्कृतिक अध्य- 
यन' की भूमिका में यथार्थ हो लिखा है। अभी तक जितने 
हिन्दी साहित्य के इतिहास लिखे गये है, उनकी सबसे 
बड़ी कमी यही रह गई है कि साहित्य की विभिन्‍म 
पिधाओ के विकास में जन साहित्य के योगदान का 
आकलन टीक प्रकार से नही किया जा सका | 

जिस दिन कोई सुधी प्रबन्ध-काब्य, नाटक, कहानी 
भादि के विकास मे इस कड़ी को जोड़ देगा, उस दिन 
हिन्दी-साहिसय सचमुच ही वैभवशाली हो सकेगा। जैन- 
साहित्य की बहुमूल्य देन से वचित होकर हमारा साहित्य 
अभी वचितो की श्रेणी में है । 

किन्तु इससे अधिक दुभग्य का विषय है--र्जन- 
साहित्य के इतिहास मे भी अनेक समर्थ साहित्यकारों का 
उल्लेख तक नही मिलता । सघ्पूर्ण भारतवर्ष के जैन- 
शास्त्र-भण्डा रों मे अनेक प्राकृत, सस्कृत, हिन्दी एवं विविध 
भाषाओं की कृतिया अपने उद्धार की प्रतीक्षा में मोजूद 
है । 

गुना जिले की प्राचोनता असंदिग्ध है । भम्देरी, बूढ़ी 
चन्देरी, तृमेन, थूबोत, बजरगढ़ अनेक ऐतिहासिक स्थल 
है । गुना जिले के अधिकांश देवालयो मे हस्तलिखित, 
प्रकाशित एवं अप्रकाशित ग्रन्थ उपलब्ध है, इन्ही शास्त्र- 
भण्डारो के माधार पर कायघ्थ प्यारेलाल जिनधर्मी के 
व्यक्तित्व और कृतित्व का परिचय दिया जा रहा है । 

कायस्थ श्री प्यारेलाल की जीवनी अज्ञात है, बजरगढ़ 
के देवालय मे एक हस्तलिखित पोथी प्राप्त हुई है जिसमें 
स्वयं प्यारेशाल जी ने लिखा है--- 


( सुषभा राहुल, एम ० ए०, (शोध-छात्रा) 


पोथी फुन्दीलाल की मुकाम वजरंगढ़ के बासी | 
अक्षर लाला प्यारेलाल कायस्थ के उस वख्त लडकाबारे 
पढ़ा, उसे संवत १६१०, पीष शुद्ध १,, इसी से प्रतीत 
होता है कि उनका बाल्यकाल बजरंगढ़ मे बीता, तत्यश्चात 
वह ईसागढ़ जाकर बस गये | ईसागढ़ उस समय तात्का- 
लिक महाराज जार्जे जीवाजीराव सिन्धियों के राज्य के 
प्रन्तगंत एक जिला था। 

कायस्थ श्री प्यारेलाल के हमे दो रूप देखने को 
मिलते हैं--लिपिकार एवं कवि | कायस्थ श्री प्यारेलाल 
जन्मजात जैन नही थे । किन्तु 'महावीराष्टक' के रचना- 
कार एवं जैनदर्शन के तलस्‍्पर्शी मनीषी कवि एवं विद्वान्‌ 
पडित भागचन्द जी के सम्पर्क में भाने के कारण उनका 
जैन-दशेन से परिचय हुआ, और उस महान व्यक्तित्व के 
सम्पर्क में आकर अपने को कायस्थ प्यारेलाल जिनधर्मी 
लिखने लगे ; अभी तक उनके द्वारा लिपिकार के रूप में 
लिपि की गई सम्वबत २०८६९ की पॉडुलिपि उपदेश 
सिद्धान्त रत्नमाला, ग्राम पिपरई से उपलब्ध हुई है । 
पडित भागचन्द जी की इस कृति मे उन्होने लिखा हैं-- 
“इस पोथी के हर॒फ लिखे लाला ध्यारेलाल कायस्थ जिन- 
धर्मी ने । 

नाम माला उनकी एक स्वतंत्र एव मौलिक कृति है, 
इसके अतिरिक्त संवत २०१६ की एक हस्तलिखित पोधी 
में उनके द्वारा लिखे १८ गीत उपलब्ध होते हैं। ताम- 
माला के शुभारम्भ में कवि ने स्पष्द्र रूप से स्वीकार किया 
है कि महान ज्ञानी एवं प्रसिद्ध पड़ित भागचन्द की संग्रत 
में आकर उनकी जैनधर्म मे श्रद्धा उत्पन्त हुई । 

5» नभ्त: सिद्ध स्यः, 
श्रय नाम माला लिख्यते, 
बंवो पाँचों परम गुरु, 
सन व शोद्या नवाय, 
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तिनके हो प्रताप से, 
नसे विध्न समुदाय, 
बदो जिलतवारगी विसल, 
जय मसाता सिर मौर, 
तुम बिन को संसार से, 
तार दिये शिव ठौर ॥ 
भागचन्द जी भाई 


मागचन्द भाई सहाज्ञानवान विख्यात । 

लिनकी सगत पाय हम परखी जिन-ध्वनि बात ।। 
तब सम्यक सरधा मई, गई मुद्दा मत रीत । 
सुधा जेन वचनान को, लगी निरन्तर प्रीत ॥ 
ईसागढ़ माही बसे, कांयस्थ प्यारेलाल । 
बाल-बोध कारण निममित्त, रची नाम की साल ॥ 
संबत सन्‌ उनन्‍नीस अरु, ऊषर सत्रह साल । 
भादव शित पड़िसा सुदिन, बरतें पंचम काल ॥ 


कवि कायस्थ प्यारेलाल जिनथर्म, # अभी तक १८ 
गीत उपलब्ध हुए है । गीत के मल्याँकन के पूर्व तीन गीत 
दिये जा रह्रैहै-- 

न छोड़ी डौरतियाँ थारे चरण की, 

ये जन्म भए चरन के चेरे, 


हरी व्यथधा जिन जनस सरण को, 
न छोड़ी डोरतिया थारे चरण की, 


तुमरे चरण-कमल घ्यावत, 
पावत निधि शुभ ज्ञान चरन फी, 
न छो ड्डी्‌ न्न्न्न्न 


जब लग चरण बसे प्यारे उरू, 
नास करों गति करम प्ररिन की, 
न छोड़ी डोरतियाँ थारे चररा की ।॥। 
“जिनबाणी से नेह लगो, 
जास, उदोत, जोत, रवि ऊगत, 


सिथ्याति सृग भगो, 
कुगुर कदेव धर्म लखे, 
ये जिसि रंग पतंग लगो, 


जिनवाणी से नेह लगो, 


अनेकफान्त 


कल्पित ग्रग्थ रचे स्वारथ बश, 
ता भ्रम जीव 
प्यारेलाल काश बहु सोयो, 
सो जिन ध्वनि सुनत जयगो 
जिनवाणोी से नह न्गो।'' 
3 ! ््‌ 
आवक धर्म पाले नहीं, 
जेनी हुआ तो क्‍या हुप्रा 
स्वाध्याय सुमरन ध्यान लग, 
मिल मंद सति खेले जश्ना' 
बृषभादि अमृत &र तज, 
ब्रषवारि जल खोदे कुआ, 
प्यारे धर्म घारे बिना, 
गति चार में जन्‍्मा मुश्रा, 
जेनो हम्मा तो कया हुश्ना ?” 
--कर्वि प्यारेलाल 


ठगो, 


कबि प्यारेलाल द्वारा रचित गीत उनकी प्रारम्भिक 
साधना काल के गीत पतीत होते है । किन्तू उनकी अपनी 
विशिष्ट शैली है, जिस वात को वे कहना चाहते है, कम- 
से कम शब्दों मे बडी गफ़ाई से अभिव्यक्त करते है। 
भाषा में बुन्द ?खण्डी, राजस्थानी भाषा का सम्मिथण है। 
उनके चार-पाच पक्तियों के गीव हृदप को छ लेते है । 
आवश्यकत। है कि उनके अन्य गीतो की शोध की जाये । 

साममाला कवि कायस्थ प्यारेलाल जिनधर्मी की 
एकमात्र दुलंभ कृति है । 


उपलब्ध पांडलिपि का विवरण 
नाभ-मांला 

पांडुलिपि के पृष्ठ की ल० £ फुट १ इच > ७ इंच, 
पृष्ठ सख्या-८०, दोहो की सख्या-६&५६, लेखन-फाल-- 
१६१७, सव& भददां सुदी पचमी ॥॥ 

नाम माला जैन धर्म के सन्दर्भ मे दोहों के माध्यम 
से अधिकतम ज्ञान देने जालो दुर्लभ हकृनि है । इस कृति मे 
श्रावकों से लकर श्रमणों की आचार सहिता, स्वगं, नरक 

(शेष पृ० १२ पर) 


दर्शन-पाहुड : 


प्राध्यात्मिक क्षेत्र में भगवान्‌ महावीर के पश्चात्‌ हुए 
आचारयों में आचायें कुन्दकुन्द का योगदान सर्देव स्मर्णीय 
रहेगा । उन्होने अपने आध्यात्मिक जीवन मे जो अनुभव 
प्राप्त किये, उन्हें अपने तक ही सीमित बनाये रखना उन्हें 
हृष्ट नहीं रहा ' उन्होंने अपने अनुभवों को युक्तिमो के 
द्वारा ग्रन्थों के माध्यम से जन-जन तक पहुंचाया है । 
उनके ग्रन्थ आज जीवों के कल्याण मे कारण बने हुए है । 

आचार्ये-प्रणीत 'पाहुड' ग्रथों मे सर्वप्रथम रचा गया 
'दर्गानपाहुड' ग्रथ है । इसमे मात्र छत्तीस गाथाएँ है किन्तु 
उनमें प्रतिपादित विषय आत्मकल्याण की दृष्टि से हृदय- 
ग्राही है। इसका अध्ययन-मनन और चिन्तन करने से 
मुमुक्षु को अपन कस्लेंब्य और अकत्तंन्य का सहज ही बोध 
हो जाता है और वह बोधि की प्राप्ति मे लग जाता है। 

इसमे प्रथम गाथा मे बृषभदेव और वद्ध॑ंमान की 
वन्दना को गयी है | शेष गायाओ मे सम्यक्त्व का महत्त्व 
(गाथा २-१२), सम्यक्त्व का स्वृछूप---(ब्राथा १६-२१) 
सम्यकत्व के कारण (गाथा १४-१८) और कत्तंव्याकत्तेव्य 
का बोध (गाथा २२-३६) केराया गया है। इस प्रकार 
अल्पकाय होते हुए भी अध्यान्म के क्षेत्र मे इसका बड़ा 
महत्त्व है। यदि यह कहा जाय कि आचाये ने 'गागर में 
सागर' भर दिया है तो काई अतिशयोक्ति न होगी । 


मंगलाचरण में आचाय की अव्यक्त भावना-- 
आचार्य कुन्दकुन्द ने प्रस्तुत ग्रथ मे तीथंकर वषभदेव और 
वद्धेमान को नमस्कार किया है ।' 
गाथा में प्रयुक्त 'जिन-वर”' शब्द में 'ब” और “२! 
अन्तस्थ वर्ण है। कोशकारो द्वारा मान्य अन्तस्थ वर्णों के 
ये रल व' क्रम में “र' वर्ण दूसरे और “व” वर्ण चौथे 
क्रम मे आने से 'बर' शब्द चोबीस सख्या का प्रतीक ज्ञात 
होवा है। प्रस्तुत गाथा मे आदि और अन्तिम तीर्थं#रो के 


एक चिन्तन 
0) डॉ० कस्तुरचंद्र 'सुमन' 


सामोहलेखों का तात्पयं भी यही है। इससे आचाय॑े की 
चोबीसों तीथंकरों को नमस्कार करन की भावना अभि- 
व्यक्त होती है। आचार्य अकलकदेव ने भी इसी प्रकार 
लघीयस्तोत्र के आदि मे ऋषम और महावीर का नाम- 
स्मरण कर चोबीसो तीर्थंक रो को तनमन किया है ।* 


रचना का उह्ेश्य-प्रस्तुत रचना का उद्देश्य आत्म 
कहयारा में प्रवृत्ति और भव-बन्धनकारी प्रवृत्तियों से 
नि त्ति के उपाय बताकर जीबो को मोक्षमार्ग मे सथोन 
जित करता रहा ज्ञात होता है। 


धर्म, अर्थ, काम और मोक्ष इन चार पुरुषार्थों मे दो 
साध्य और दो उनके साधन हैं। इनमे काम ओर मोक्ष 
साध्य हैं । इनके साधन है अथे और धर्म । आवयाय॑े कुन्द- 
कुम्द ने मोक्ष के लिए धर्म को उपादेय बताया । उन्होंने 
इसीलिए ग्रंथके आरम्भ में ही धर्म का मूल समझा देना 
आवश्यक समझा था । उन्होने कहा कि जिस धर्म से जीव 
को ससार के दूःखी से उत्तम सुख को ओर ले जाया जा 
सकता है उस कर्मविनाशक धर्म! का मूल दर्शन / ।* 
उनका उद्देश्य था दर्शत सम्बन्धी वियेचना प्रस्तुत करवा । 
ग्रथ की विषय वस्तु से ज्ञात होता है कि आचारये अपने 
उद्देश्य मे सफल रहे है । 


दर्शन का आर्थ - - सामान्यतः दर्शन के तीन अर्थ 
प्राप्प होते है--(१) देश धातु मे ल्यूट प्रत्यय के संयोजन 
से निष्पन्न अर्थ देखना | (२) जिसके द्वारा देखा जाबे ।* 
(३) षड्दशशन--बोद्ध, नैयायिक, सांख्य, जैन, वैशेषिक 
और जैमिनी ! 

आचाय॑ कुन्दकुस्व ने दर्शन की व्याख्या उक्त दर्शन के 
सामान्य अर्थों से भिन्‍न की है। भिन्‍नता का कारण है 
उनकी आध्यात्मिक प्रवृत्ति और जीव कल्याण हितैषी 
भावना । उनको दृष्टि में वर्शन का अर्थ था--“'सम्यक्त्व, 
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सयम और आत्मा के उत्तम क्षमा आदि निजधम रूप 
निग्नेन्ध ज्ञानमयी मोक्षमार्ग का दर्शन कराने वाला ।'* 

यहा मोक्षमार्ग का दर्शक होने से दशशन का अथ॑ रत्न- 
त्रप नही है । दर्शन का अर्थ है--सम्यक्त्वमयी दर्शन" और 
मंश्यक्त्य का स्वरूप है--भआागमोक्त षड्द्॒व्य, नव पदार्थे, 
पंचास्तिकाय और सप्त तत्त्व पर श्रद्धा । आचार्य ने इस 
व्यवहार सम्यरज्ञान और आत्मिक श्रद्धान को निश्चय 
सम्यग्द्शन बताया है ।* 

कुन्दकुन्द के दाशेनिक विचार--कुन्दकुन्द की 
आस्था प्रदर्शन मे न रहकर दर्शन में थी। वे जानते थे 
कि दर्शन दिखाने की वस्तु नही है । दिखाने से सुख नहीं 
दुःख हो प्राप्त होते है। बिना भावों के क्रियाएँ सुखकारी 
नही होती !" इसीलिए उन्होने दर्शन को भावपूर्वक धारण 
करने के लिए कहा ।"' 

कुन्दकुन्द पहले भाचार्य है जिन्‍्होने मानवों का ततल- 
स्पर्शी अध्ययन किया था । वे समझ गये थे कि शक्ति के 
बाहर धारण किया गया दर्शन स्थिर नही रह सकेगा । 
इसीलिए उस्होंने उदघोषणा की थी कि जितनी शक्ति हो, 
उतना ही दर्शन धारण करना चाहिए । यदि शक्ति न हो 
तो उस पर श्रद्धान अवश्य रखे क्योकि केवली जिनेन्द्र का 
वचन है कि सम्यक्त्व श्रद्धावान के ही होता है । 





इस उद्धोषणा का फल यह हुआ कि चारित्र से 
शिथिल या च्युत हो जाने पर भी श्रद्धा बनी रहने से जोव 
पुनः ग्रात्मकल्याण मे प्रवृत्त हुए। मुनि माघनन्दि का 
उदाहुरण इस सम्बन्ध मे उल्लेखनीय है । 

भावाय को मान्‍्यताएँ शाश्वत है। दर्शन को मोक्ष 
का प्रथम सोपान होने की मान्यता आज भी प्रचलित 
है । प० दोलतराम द्वारा दर्शन को मोक्ष-महल की प्रथम 
सीढ़ी कहा जाना इस सम्बन्ध मे उल्लेखनीय उदाहरण 
है ।४ उनकी मान्यता थी कि दर्शन से जो जीव च्युत हो 
जाते है वे सासारिक दु खो से मुक्त नही हो पाव । समार 
मे ही भटकते रहते है। उनको मुक्ति की प्राप्ति नही 
होती । चारित्र से च्युत तो सिद्धि को प्राप्त हो जाते हैं, 
क्योकि वे पुनः दर्शन घारण कर लेते है ।"" 

आचाये की दृष्टि में मनुष्य के लिए यदि कोई सार- 


अनैकान्त 


वस्तु थी तो वह था ज्ञान । परन्तु सम्यक्त्व को उन्होने 
झान से भी बढ़कर मानाथा क्योकि ज्ञान और चारित्र 
सम्यवत्व बिना नहीं होते और मोक्ष बिना चारित्र के नही 
होता ।*९ उन्होने जीव को सिद्ध होने में सम्बक्त्व सहित 
ज्ञान, दर्शन, तप और चारित्न चारो की अपेक्षा की है ॥* 
उनकी मान्यता थी कि जो बहुत शास्त्रों के पारगामी 
होकर भी सम्यकत्व से उहित है, वे भी दर्शन, ज्ञान, चारित्र 
ओर तप की आराघनाओ से रहित होकर ससार मे हो 
अमते है । 

सम्यक्त्व का महत्त्व दशाति हुए उन्होने कहा है कि 
सम्यकत्व के बिना करोड़ा वर्ष तक उम्र तप करने पर भी 
बोधि-सम्यग्दशेन, सम्यकृुज्ञान ओर सम्यक्चारित्र की 
प्राप्त नहीं होती । दर्शन ब॒ुक्ष की जड के समान है । 
जड के न रहने से जैसे वृक्ष की शाखाएँ नही बढती, ऐसे 
ही दर्शन के बिना जीव मुक्त नही हाता । तीर्थकरो के 
पंचकल्याणक भी विशुद्ध सम्यक्त्ग के हाने पर ही होते 
है १ 

सम्यक्त्वी के कत्तंव्य--अ,चार्य ने सम्पकक्‍त्वी को 
तीन देव ही आराध्य बताये है। उनको दुष्टि में चौसठ 
चमरों आर चातीस अतिशयो से युक्त प्राणियों के हित- 
कारी और कर्मंक्षय के कारण अहंनन प्रथम देव ह । जरा 
और मरण-व्याधि के हर्ता, स्वेदुःख,-क्षय कर्ता, विषय-सुख 
दूर करने के लिए मृत तुल्य औषधि स्वरूप जिनवाणो 
दूसरा” और तीसरे गुरु है । गुरुणों म प्रथम निग्नेन्थ साधु 
दूसरे उत्कृष्ट श्रावक और तोसरे आथिकाओ का उल्नेख 
किया गया है | 

कुन्दकुन्द की दृष्टि में वन्‍्ध और अवन्य-- 
ग्राचायं ने उत्पन्न हुए बालक के समान सहज उत्पन्न 
निविकारी निग्रेन्ध रूप को वन्य कहा है । उनकी मान्यता 
है कि जो ऐसे सहज उत्पन्न रूप को देखकर मात्सयं से 
नमन नही करता वह सयमी भी क्‍या न हो, तो भी मिथ्या 
दृष्टि ही है” सम्यक्त्व राहत है जो शोलब्रतघारी दिगबर 
साधुमो को नमन नही करते। 

आचाय॑ तो दृष्टि मे वस्त्रविहोन ये साधु भी वन्ध 
नही, जो असयमी है। आचार ने देह, कुल और जाति 


देशन-पाहुड : 


वम्ध नहीं माना । वे गुणहीनों को नमन करने के पक्ष में 
नही रहे ।” उन्होंने स्पष्ट शब्दों मे दर्शन-बिहीन जन 
अवन्ध “ बताये है । 

आचार्स की मान्यता थी--कि दर्शन से प्रष्ट जो पुरुष, 
सम्यग्दृष्टियों से नमस्कार करा।ते है वे लूल और मूंगे 
होते है। बोधि न इन्हे प्राप्त होतो है भर न उन्हे प्राप्त 


एक चिन्तन ११ 


होता है, जो लज्जा, भय या गौरब के कारण दरश्शन-भ्रष्ट 


हू 


साधु की वन्दना करते है ॥' अतः सुखी होने के लिए 


दर्शन को धारण करना ओर दर्शनधारियों को ही 
नमन करना गआआावध्यक है| 


जैन विद्या सस्थान, श्री महावीर जी 


सन्दर्भ-सूचो 


न 


'काऊण णमुक्कार जिणवर वसहस्स वडढमाणस्स । 
दर्शनपाहुब : गाथा प्रथम । 

२. प्राकृत-हिन्दी कोश : पाश्वनाथ विद्याश्रम शोध- 
सस्थान जाई. टी, आई. रोड वाराणसो, ई. १६६० 
प्रकाणन । 

२-ब ध्मेतीर्थंकरेभ्यउस्तु स्वाद्वादिभ्यां नभी नमः । 
ऋषभादिमहा वी रान्तेभ्य... स्थात्मोपलब्धय ॥। 
जैन शासन का ध्वज, वीर निर्8वाण भारती, मरठ 
प्रकाशन, पु० २२ । 

हे. देशयामि समीचीन धम कमं।|नबहुँणम्‌ । 
ससा रदु.खत: सत्त्वानू यो धरत्युत्तम सुख ॥ 
आचार्य समन्तभद्र, रत्नकरण्डश्रावकाचा र: श्लोक २। 

४. दसणमूलोी धम्मा'"**' » 
दर्शनपाहुड ४ गाथा २। 

४. 'दुश्यतेडनेनति दर्शनम्‌' 
जनन्द्र सिद्धान्त कोश : भाग २, पृ० ४०५ । 

६. दसई मोक्खमग्ग 

णिग्गथ णाणमय जिणमग्गों 


मम्मत्तसयम सुधम्म च । 

दसण भाणय ॥। 
बोघपाहुड : गाता १४। 

७. 'लह दसणम्मि सम्म'**: 
वही, गाथा १४५ । 

८. छह दव्ब णव पयत्था पचत्थी सत्त तब्च शिदिद्वा 
सहृहइ ताण रूव सो स्दिट्ठ मुणेयब्वों ॥ 
दर्शेनपाहुड . गाथा १६ । 


€ जीवादि सहृहण सम्गत जिनवरेंहि पण्णत्त । 


बवहारा णिच्छयदोीं अप्पाण हृवद सम्मत ॥। 
वही, गाथा २० । 

१०. जातो स्मि 
यस्मात्किया 
कल्याणमन्दिर स्तोत्र 


तेन जत-बान्धव दु सपात्र । 
प्रतिफलान्ति न भावशव्या: ॥॥ 
. इलोक ३८ । 


2१, एबं जिगापणणत्त दसणा रमण घरेहभावेर । 
दर्शल्पाहुड गाथ। २१ ॥ 

१२. ज॑ं सकक्‍कड़ ले हीरइ ज छ्व रा सक्‍कइ त य सहृहण । 
केवलिजिणेहि,. भरिय सहृहमाणरस सम्मत्तं ॥ 
वही, गाथा २२ । 

१३. सारगरुग रयणात्तय सोवाण पढ़म मोक्खस्स । 
वही, गाथा २१॥ 

१४, मौक्षमहल की परथम सीढि, या बिन ज्ञान चरित्रा। 
छहढाला . तीसरी ढाल, अन्तिम पद्म । 

१५. दसगाभट्टवाभद्रा दसगणभटुस्सणत्थिरिष्वराण । 
सिज्ञति चरियभट्ठा दसगामट्ठा रा सिज्ञति ॥ 
दर्शनदाहुड : गाथा ३ 

१६. गाण णरस्मसार सारोवि णरस्स टोइ सम्मत्त । 
सम्मत्ताओं चरण चरणाओ होइ रिण्वाण ॥ 
कही, गाथा ३१ ॥ 

१७. गागाम्मि दसराम्मि य तवेण चरिएण सम्ममहिएण | 
जोक्कपि समाजोगे सिद्धा जीव ण सन्दहों ॥ 
वही, गाथा ३२ । 

१८. वही, गाथा ४ । 


१६. सम्मत्त विरहियाण सुट्ठु वि उग्य तव चरताण | 


१३, वर्ष ४२, कि० ३ 


ण लह॒ति बोहिलाह अबि वास सहस्सकोडीहि ।॥| 
बही, गाथा ४ ॥ 

२० जहमृलम्मिण्णिट्ठे दुमस्स परिवार खत्थि परिवड़ढों । 
तह जिगादसण भट्ठा मुलधिणट्ठा शा सिज्झ्षति ॥ 
वही, गाथा १० । 

२१. कलल्‍लाग परपरणण लह॒ति जीवा विशुद्ध सम्मत्त । 
वही, गाया ३३ ) 

२२. वही, गाथा' २९ । 

२३. वही, गाया १७ । 

२४ एक्क जिरास्स रूप वीय उक्किट्ठ सावयाणतु । 
अवरीटठयागा तइय चउथ॑ं पुणा लिग दसणे राच्छि ॥। 
चही, गाथा १८ । 

२५. सहसजुप्पष्णं रूव॑ दिटठ जो मरण्गए णामण्छरिकऊ। 
सो सजम पड़पण्शों रूव दट्ठगा सील सहियाण ॥ 


शनेकास्त 


वही, गाथा २४ । 

२६. वही, गाथा २५। 

२७. असंजदं ण वन्द वचछविहीरोवि सो गा वन्दिव्वो। 
गधि देहो वंदिज्जइ शधिय कुलों गविय जाइ संजुतो 

को वंहबि गुणहीरों *** ॥ 

वही, गाथा २६-२७। 

२८. दसगाहीणो ण वंदिव्यो । 
वही, गाथा २। 

२६ जे दसणेसुभट्रा पाए पाडन्ति दसगाघरागा । 
ते हुति लुल्लमूआ जोहि पुण दुल्लहा तेसि ॥ 
वही, गाथा १२ । 

३०. जेवि पडन्ति च तेसि जागान्त लज्जगा रब भयेरा । 
तेसिपि णत्यि बोही पाव अगामोश्र माणाण |॥। 
वही, गाथा १३॥। 


(प्‌ृ० ८ का शेषांश) 


का वर्णन एवं जन धर्म की अधिकतम पारिभाषिक शब्दा- 
बली को एक स्थान पर सकलित करने का अनुपम प्रयत्न 
है । इस कृति के अध्ययन के पश्चात्‌ कोई भी विद्वान यह 
र्वीकार करने में सकोच नहीं करेंगे कि कायरथ प्यारेलाल 
जेन-दर्शन के तलस्पर्शी विद्वान थे। इस कृति के लिए 
समाज को उनका ऋणी होना चाहिए । प्रत्येक्त दोहे के 
पु उन्होंने त्रिषय-वस्तु को दर्शाने वाले शीषंक बे दिये है : 
सम्पूर्ण कृति का सार सक्षेप में लिखना अत्यन्त कठिन 
कार्य है । उदाहरण के लिए कुछ दोहे प्रस्तुत है-- 
एफ भाग से दूसरा, जिसका काल न होय । 
सोई समय सर्वेज्ञ ने, कहो ज्ञान वृग जोय ॥ 
८ >८ >< 
हस्तदोय, पगदोय, सिर, मन बच काय सिलाय । 


अ्रष्ट अंग संयुक्तकर, नमस्कार जिनराय ॥ 
चार कषाय--- 
क्रोध, सान, साया प्ररु लोभा। 


इन जुत जीवन पार्वाह भोगा॥। 
एही चार कषाय विनाशी, 


तिन सुख लहों श्रतुछ्ध अ्विनाशी ।” 

कझति के अन्त मे कवि ते २०१ जैन ग्रन्थों को ३६ 
चिकित्सा सम्बन्धी, १३ शगार, २६ ज्योतिष, १४ शब्द- 
कानून, १६० व्याकरण, ८ महाकाव्य, ४ व्याकरण २ 
अन्य, इस प्रकार ३२० ग्रन्थों की सूची दी है। इस सूची 
के अध्ययन से यह सहज ज्ञात हो सकता है, कि कितने 
कितने ग्रन्थ कात्र कवलित हो गये। कायस्थ प्यारेलाल 
जिनधर्मी की यह बहुमूल्य कृति है, यह उनके महान झञान 
ओर श्रम की साक्षी है । 

जन साहित्यकारों में कविवर भागचन्द जी प्रथम 
साहित्यकार प्रततीत होते हैं, जिन्हे समकालीन कवियों ने 
स्मरण किया । जिनका प्रतिबोध पाकर कायस्थ ध्यारे- 
लाल जिन-धर्मो हो गये, उतके गृरु कवि एवं विद्वान्‌ 
भागचन्द को प्रतिभा का सहज अनुमान किया जा सकता 


हैं । 


उनके उपलब्ध साहित्य गौर अनुपलब्ध साहित्य पर 
शोध किया जाना वर्तमान युग की अनिवायंता है । 

राहुल स्पोर्टस, गिफ्ट सेन्टर 

गूना, (म०प्र०) ४७३००१ 


दिगम्बर-मुनि 


आगमानुसार छठे-सातवे गृणस्थानवर्ती ही मुनि होते 
हैं, जिनके कषायों की तीन चोकड़ी अनन्तानुबन्धि, अप्र- 
त्याख्यानावरण और प्रत्याख्यानावरण का तो अभाव हो 
गया हो और मात्र केवल सज्बलन कषाय का उदय हो । 
तीन चौकड़ी के अभाव से उतनी बीतरागता अर्थात्‌ निवृत्ति 
हुई और एक चौकडी के सदुभाव से श्रव॒ति द्वोती है । वह 
प्रवृति अट्टा ईस मूलगुणों की लक्ष्मण रेश्वा को पार नहीं कर 
सकती है । अगर अट्वाईस मूल गुणो की मर्यादा का लोप 
होता है तो फिर एक चौकडी की जगह दो चोकडी का 
काम चालू हो जाता है और गुणस्थान छठे से पाँचवां हो 
जाता है, यद्यपि बाहरी भेष नग्न दिगम्बर ही रहता है । 
यदि एक अन्तर्मुहुतें में छठे से सातवे में नहीं जाते है तो 
भी छठा गुणस्थान मिटकर पांचवां हो जाता है। सातवें 
मे जाने का अर्थ है निविकत्प चेतना का अनुभव होना । 
किसी प्रवृत्ति को करता और रोकने का नाम छठा-सातवा 
नही है। रात्रि में सोते हुए भी मुनि के अन्तर्मुहु्त में छठे 
से सातवा होना ही चाहिए। उसकी अवस्था आचार्यों ने 
ऐसी बताई है जैसी उसी मुसाफिर की दशा, जो रात्रि 
में स्टेशन पर रत्नो का पिटारा लिए बंठा है ओर झपकी 
ले रहा है साथ-साथ में पिटारे पर हाथ रखे है और 
उसको सम्भालता भी जा रहा है। ऐसे मुनि को आचार्यों 
ने चलता-फिरता सिद्ध की उपमा दी है | जैसे लुहार की 
संडासी क्षण में आग मे ओर क्षण मे पानी में होती है, 
जेसे हिन्डोले मे झूलता टुआ आदमी, जो कभी ऊपर की 
तरफ जाता है और कभी नीचे की तरफ आता है। ऐसा 
ही वह दिगम्बर मुनि क्षण मे आत्मानुभव का स्वाद लेता 
है क्षण में बाहर आता है वो २८ मून गुणों मे पांच समिति 
रूप प्रवृति होती है उसके बाहर प्रवृति होने के लायक 
कपाय ही नही रही । 


. बाबूलाल जेन, कलकत्ते वाले 


जिन लोगो के सम्यकदशेन नहीं है और मुनिपना 
घारण कर लिया है उनके कमंफल के अलावा और कही 
ठहरने को जगह नही है, क्योकि स्वभाव की प्राप्ति तो 
हुई नही इसलिए एक कमंफल से हटकर दूसरे कर्मफल में 
ठहर जाता है परन्तु कमं-चेतना और कमफल चेतना में 
ही लगा रहता है। इस प्रकार कर्मफल मे ही लगकर 
अहम्‌ भाव को प्राप्त करता है, उसी को धर्म मानकर 
अहकार मे ग्रसित रहता है, जब अहकार को ठंस लगती 
है तो क्रोध मे पागल हो जाता है और जब अहकार की 
पुष्टि भक्तो के द्वारा, अखबार में नई-नई पोज की फोटो 
कै द्वारा, राजमैतिक लोगो के द्वारा अथवा सभा-सोसा- 
इटियो द्वारा होती है, तत्र अह और गहरा हो जाता है । 
नहीं होने पर मायाचारी के द्वारा अह को पुष्ट किया 
जाता है इस प्रकार कमं-चेतना मे लगा रहता है। इस 
प्रकार ज्ञान-चेतना का अनुभव न करके कमे-चेतना का 
भोग करता है, जिससे चारो चौकडियों का बध होता 
गहता है। परिणामों मे सरलता नहीं रहती--पाखण्ड 
और मायाचारों जीवन का स्तर बन जाती है। इस 
प्रकार आप ही अपने जीवन का नारकीय जीवन बना 
लेठा है। गृहस्थ के इतना मायाचार और पाखण्ड तो 
नही था इसलिए जीवन कदाचित्‌ सरल हा सकता था 
अन्त मैं शान्ति का अनुभव कर लेता था। अग्म तो ऐसा 
हो गया कि साप के मुह में छछुन्दर जा गणा, न निगला 
जाता है और न छोड़ा जाता है। कषाप्र तो मिटी नही- 
मेटने का उपाय किया भी नहीं और भेष निष्कषाय का 
बना लिया, इसलिए वह कषाय बाहर आने के लिए नये- 
नये बहाने बनाकर बाहर आती है जोर उसको धर्म का 
चोला पहनाय कर श्रपने को ठगा जाता है और साथ- 
साथ मे समाज और अजान भक्‍त भी ठगाई में आ जाते 
हैं । अनजान भकक्‍तो को सस्ता धर्म मिल गया, जो पैसे से 
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खरीदा जा सकता है चाहे हमारा आचरण कैसा भी क्यों 
न हो । पैसे देकर स्वर्ग मोक्ष की टिकट खरीदी जाती है, 
अनेक प्रकार की उपाधियाँ ओर मान-पत्र खरीदे जाते 
हैं। इन सबके पीछे छिपी ४ई है हमारी कपाय | अनजान 
भक्त शिधिलाचार को बढावा दते हैं, उनको पुजवात है 
उसकी पोषते है ओर शि!थलाचारी अन्ध-भक्तों का मात 
कषाय को बढावा देता है। दोनो इनी काम में लगे हुए 
है कुछ विद्वानो का भी पोषण इसवेः द्वारा होता रहता ह 
इसलिए वे भी दोनो की हां मे हा मिलाते रहते है । 


अगर बिना सम्यकदशेन के भी मुनित्रत धारण किया 
हो ओर ब्रत लन वाला यह माने कि मैने मुनिन्नत तो 
लिया है परन्तु जब तक सम्यवदशंस नहीं हागा तब तक 
मेरा मोक्ष-मार्ग नही होगा, ब्रतो सं सच्चाई नहीं साथगी। 
मुझे सम्पकदर्शन प्राप्त करना है, जिसके बिता द्रव्यलियी 
मुनि को भगवान कुन्दकुस्द न ससार-तत्त्व कहा है । जो 
मुन्ति २८ मूल गुणो का ग्रच्छो तरह पालत करें, शरीर से 
चमड। भी खंचकर उतारा जावे, तो भी मुह से आह न बोले 
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णिग्गंथा शिस्संगा स्पस्पार्थासा अराय-खिहोसा । 





अनेकान्त 


फिर भी सम्यकदशन के बिना उसे संसार-तत्त्व कहा है । 
वहां उन शिथिलाचारियों को तो कोई स्थान ही नहीं है, 
जो परियग्रह रखते है- -सावद्य कर्मों में लगे हुए है और 
२८ मुल गुणों का दिखाव! मात्र करते है। अत: सम्यक- 
दर्शन प्राप्त ३ रे की चेष्टा निरन्तर रखे ऐसा व्यक्ति भद्ग- 
परिणामी के बाहरी क्रियाएँ कदाचित अहेँकार पेदा न 
भी क& और परिणाम सरल रह सकते है । परन्तु जिन्होंने 
बिना सम्यकदर्शन के अपने को सम्तकदृष्टि मान लिया 
ग्रोर अउने को पुजवाना ही धर्म मान लिया, उनके 
अ्रहकार का कौन रोके | इतना भी विचार नही रहता है 
कि यह भगवान आदिनाथ का भेष मैंने धारण किया है, 
और पिच्छि रूप में झादिनाथ के चिद्ध को हाथ मे लिया 
है, मेरे रहते इस भेष की, इस चिह्न की मर्यादा भग न 
हो जावे अन्यथा मेरा जीवन ही बेकार है । परन्तु उस 
भेष को ओर उनवे चिह्न को नी अपनी कषाय पोषण को 
दांव पर लगा देता हे । यह कैसी कषाय है? ऐसी क्रषाय 
तो किसो शत्रु के भी न हो । 
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शिम्मस-खि २ हुंकारा पव्वज्जा एरिसा भरिया ॥४६॥ ; 


जो परिग्रह् रहित है, आसक्ति रहित है, मान रहित है, आशा रहित 
है, राग रहित है, दोष रहित है, ममत्व रहित है और अहंकार रहित है, 


ऐसी जिनदीक्षा कही गई है । 


शिण्गेहर खिल्लोहा रिपस्मोहा रिव्वियार-रिक्कलुसा । 

रिब्भस-श्विरासभाजा पव्वज्जा एरिसा भरिषा ॥५०॥ 
लोभ रहित है, मोह रहित है, विकार रहित है 
कालिमा रहित है, भय रहित है, आशा भाव से रहित है, ऐसी जिन 


जो स्नेह रहित है 


दीक्षा कही गई है। 


जहजायरूवर्सा -सा अवलंबयभुय रिगराउहा संता। 

प्रक्तिय-शिलय रिवासा पव्वज्जा एरिसा भमणिया ॥५१५॥ 

जिसमे जन्मे हुए शिशु के समान नग्नरूप रहता है, दोनों भुजाओं 
को लटका कर ध्यान किया जाता है, अस्त्र-शस्त्र नहीं रखा जाता है, 
और दूसरे के द्वारा छोडे गये आवास में रहना होता है, ऐसी शान्त जिन- 


दीक्षा कही गई है । 
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एक चिन्तन : हर मु 
क्या कभी 'मुनि-धर्म-रक्षा-पर्व! भी होगा ? 


0 श्री दिग्दर्शनचरण जेन 


'रक्षा-बन्धन! जैसा मुनि-रक्षा-पर्व श्रावण सुदी १५ को होता है। पर, न जाने “मुनि-धर्म-रक्षा-पर्व कब, 
किस तिथि से होगा झ्रथवा होगा भी गा नहीं ? कहते है कि अटिसा परमों धर्म.” यह नारा बड़ा ग्रम्भीर है, इसके 
भाव और अन्तरंग को समझने और सार्थक करने के लिए इसके मूल तत्त्व को समझना होगा--तब कही यह नारा 
सार्थक होगा । साथ ही बहिसा की परिभाषा को भी गहराई में जाकर मापना होगा । शाम्त्रों मे छह काय के जीवों 
की रक्षा मे तत्परता और रागादि विकारों के निवारण का अहिसा कहा हैं। प्राचीन मुनिराज इसी श्रादर्श को कायम 
रखते चले आए है । 

जब हस्तिनापुर मे अवम्पनात्तायं आदि सात सो भुनियों पर सकट जाया तब मुनि विष्णु कुमार ने अपना पद 
प्यागकर भी मुनियों के सकट को दूर किया । सोभारग; से आज ऐसा कोई पापी नही है जो वरलि, नर्म[ाव, प्रह्लाद ओर 
चहस्पति जैसे मत्रियों वत्‌ निदंयी हो और मुनियों पर उपसर्ग करे | आज तो जन-जन मुनिराजो के सरक्षण करने में 
सावधान है और उन पर तन-मन-घन तक निछावर करने को तैयार है ।॥ श्रावकगण एक ही इशारे पर धर्म की परि- 
भाषा बिना विचारे ही सुनियों को सभी प्रकार की शारीरिक और मानसिक सुख-स। भग्नी (टाने में सन्‍नद्ध है। श्रावको 
की ऐसी सेवारूप जागरूकता के प्रमाण देने की आवश्यकता नहीं। मुनिराज के लिए उत्तम पष्टिक आहार के चौके 
उनकी शारीरक सुख-सम्‌द्धि के साधन के प्रमाण है तथा मानसिक सुख-तमृद्धि हेतु उनकी पु, प्रातष्ठा, जय-जयकार 
जीते-जागते सबूत है । इतना ही नही, श्रावक तो उनके भी सुख-साधन जुटाने मे चुक नहीं करते, जिनको इन्द्रियाँ वश 
में नही हो--वे उन्हे कूलर, हीटर और टेलीविजन जैसे साधन भी जुटा देत हैं कि कही वे कष्ट म घबराकर पद छोड 
न दे-- भ्रष्ट न हो जायें। ठीक भी है कि श्रावक का कर्ते5 स्थितीकरण है--जैसे भी हो, उनका वह वेष न छूटे । 
आखिर, मुनि-वेष जीवनपर्यन्त के लिए ही तो स्वीकार किथा जाता है, फिर व्यक्ति की रक्षा भी तो अहिंसा ही है । पर, 

अहिसा को हम जेंसी और जितनी सोचते है वहू वंसी जौर उतनी ही नहीं है--उससे भी बहुत ऊपर है। 
अहिंसा में यह ध्यान रखना भी परम अतयश्यय है कि -वर अहिंसा करिए सान्ना म, कितनी विस्तृत या सकुचित है 
और उसका 'कतता और क्या फल है ? या उसका फल ४ हो ध्रम-धातक 3 नहीं ? जिस अहिगा में धर्मरक्षण की 
जितनी अधिक मात्रा होगी वह उतनी ही अधिक परशस्त होगी । व्यापक-चहुमखी घधर्म-सरक्षण करने वाली अहिसा प्रशस्त 
होगी और मात्र शरीर सरक्षण करने वाली अहिसा एकागी होगी । और घम्र-घातक होने पर तो उसको अहिसा कहा 
ही नहीं जाएगा--वेंह हिसा के श्रेणी मे जा पड़ेशो | क्ताकि अहिंसा क। लक्षण उसका कार्य गौर फल सभी धमंरूप 
और धर्म.सरक्षण के लिए है । 

मुनि विष्णुकुमार ने मुनियों की रक्षा कर आदर्श उपस्थित किया | पर आज उससे भी बडा सकट हे--आज 
केवल मुनि ही नहीं, मुनि के साथ भु।व-धरममे-रक्षा का प्रश्न भी उपस्थित हैं! जब आज हमारे बीच मुनि द्वारा बज्यं 
और मुनि के मूल गुणों के घातक मत्र-तंत्र, गण्डा-ताबीज, जादू-टोना, झाइ-फूक करते वाल (मुनि ?) प्रसिद्ध है और 
वे मोह से प्रमित (शायद मिथ्याबुब्टि) श्रावको-श्राविकाओ को, (जिन्हे 'मणि-मत्र-तत्र बढ ”ई, मरते न बचावे कोई' 
का ज्ञान नही है) अपने चक्‍करों में फेंसा रहे है। वे अज्ञानियों को चक्‍क<* में फेंसाने की वजाय--पहिले अपने सन्र- 
तत्रदि का प्रयोग अपनी स्वय की मुनि-घर्म-रक्षा के लए कर अपनी सफलता भश्रदर्शित कर उत्तोरणणेत्रा का प्रमाण-पत्र 
प्राप्त करें--'मुनि-धमे-रक्षा' नामक पर्व की स्थापना करे । अन्यथा, मत्र-तत्रादि का प्रयाव छाड़े या पद-मुक्त हो ओर 
श्रावकों को धर्म मे जीने दं । जैनधर्म में साक्तारिक समूद्धि के लिए मत्र-तत्रादि क॑ प्रयोग को सर्वया |मथ्यात्व कहा गया है। 


समन्वय में अपने को न भूलें 


परव॑राज दशलक्षण के उपरान्त आने वाला क्षमावणी 
पर्व जन-जन के मानस की शुद्धि और घर्म की स्थिरता के 
लिए होता है। सब भाई-ब्रहिन परस्पर में एक दूसरे के 
प्रति सरल भाव रखे यही इस पर्व का उद्देश्य है। हमारा 
दिगम्बर जैन समाज इस पर्बे की पूर्ण साथंकता सदा काल 
करते रहें---ऐसी हमारी भावना है | साथ ही हम यह भी 
चाहेंगे कि हम इस क्षमावणी के उपलक्ष्य सें किसी भावा- 
वेश-वश परस्पर गले मिलने के लिए अपनी भुजाएँ इतनी 
न फैला दें, कि वे हमारी मान्यताओं का उललघन ही 
कर जाये--अपनी मान्‍्यताएं तो हमे सभी भाँति सुरक्षित 
ही रखनी हैं । 

हमे खेद होता है जब कोई कर्णधार या कोई दि० 
जैन समिति--जैसी दिगम्धर सस्था परस्पर मिलस- 
प्रदर्शन के किसी प्रसंग मे अपनी मान्यताओं को तिलांजल 
तक दे देते हों, जब कि उनका कर्तव्य अपनी घर्म-पान्य- 
ताओ की वाड़ में रहते हुए मानवता का पालन करना 
हो । उदाहरण के लिए ज॑से--दिगम्बर जेन महासमित्ति 
पत्रिका के दिनाक १५ सितम्बर १६८६ के सम्पादकीय मे 
भ० महाबीर के विषय मे लिखा गया है--““चन्द्रकौशिक 
सर्प डक मारता है ग्वाला कानों मे कीलें ठोकता है तो 
गोशालक तेजोलेश्या छोड़ता है किन्तु महावीर के हृदय 
में उनके प्रति न क्रोध है, न घृणा है और न नफरत !” 
भप्राजित संगमदेव जब जाने लभा तब महावीर की आखो 
में आँसू आ गए। उन्होंने इसका कारण पूछने पर सगम 
से कहा--तूने मुझे सुनार की तरह उपसर्गा की अग्नि से 
तपाकर तेजस्वी बनाया, निर्मल बनाया, मेरी आत्मा कर्मों 
से हल्की हो गई ।”” 

पाठक देखें कि क्‍या दि० मान्यता ऐसी है ? वहाँ न 
तो महावीर के कानो में कीलें ठोकी गईं श्रौर ना ही कोई 


(3 थी बिमल प्रसाव जैन 


तेजोलेश्या छोड़ी गई और न महावीर की आँखों में कभी 
मँसू आए । यह सम्भव ही नहीं कि उत्तम-संहनन, धीर- 
स्वभावों महावीर के कभी आँसू आएँ या उनके कानों में 
कीलें ठुक सके । 

ऐसे ही इससे पहिले इसी प्रकार का एक लेख भा० 
दि० जैन परिषद के प्रमुख पत्र 'बीर' के २२ मई १६८६ 
के अंक मे मूरति स्थापन एवं प्रतिष्ठा-पचकल्याणकों के 
विरोध मे प्रकाशित हुआ | जबकि हमारे आगयसों में 
पंचकल्याणको और मूर्ति-प्रतिष्ठाओ के विधान हैं और 
हम सभी मूर्ति के द्वारा मूतिमान की पूजा करने के 
अध्यासी हैं? क्‍या, ऐसे लेखों से हम मन्दिरो के भी 
विरोधी न हो जावेंगे ? लेख के अश निम्त प्रकार है-- 


“जब अन्य केवलियों के पचकल्याणक नही होते, फिर 
मूत्ति का पब३ल्‍्याणक करना कहाँ तक युक्ति समत होगा ? 
क्या मूर्ति के मुख से दिव्यध्वनि निकलती है ? फिर मूर्ति 
का पंचकल्याणक करना किस धमंशास्त्र तथा सिद्धान्त के 
अन्तर्गत आता है? जड़मूति के द्वारा धर्म प्रभावना की 
जाने की उम्मीद कंसे की जा सकती है ? काल्पनिक पंच- 
कल्याणक महोत्सव का आयोजन मृग्र-सरीचिका के पीछे 
भाग-दोड़ के समान दै । 


हमारे लिखने का ताल।यं किसी से वेर-विरोध नही । 
हम तो दिगम्बरत्व की रक्षा मे श्रेय समझकर ही सब 
लिख रहे है। ताकि दिगम्बरत्व की रक्षा के उद्देश्य को 
लेकर निर्मित भारतवर्धीव सस्थाएँ इस बात का ध्यान 
शुखे कि उनके द्वारा कोई ऐसी बात लिब्ोी या कही न 
जाए जो दिग्रम्बर मान्यता को अमान्य हो । इन्ही सदू- 
भावनाओं के साथ ! 


२१, दरियागंज, नई दिल्‍ली-२ 


गतांक से प्रागे--- 


सललेखना अथवा समाधिमरण 


३. प्रायोषगभन--जिस शरीर-त्याग में इस सल्ले- 
खना का धारी न स्वयं अपनी सहायता लेता है और न 
दूसरे की, उसे प्रायोपगपमन-मररण् कहते हैं। इसमे शरीर 
को लकड़ी की तरह छोड़कर आत्मा की ओर ही क्षपक 
का लक्ष्य रहता है और आत्मा के ध्यान में ही वह सदा 
रत रहता है। इस सललेखना को साधक तभी घारण 
करता है, जब वह अन्तिम अवस्था मे पहुच जाता है और 
उसका संहनन (शारीरिक बल और आत्मसामथ्ये) प्रबल 
होता है । 


भ्रक्तप्रत्यार्यान सललेखना के दो भेद 


इनमें भक्त-प्रत्याख्यान सललेखना दो तरह की होती 
है 7 

(१) सविचार-भक्त-प्रत्याब्यान भौर अविचार-भक्त- 
प्रत्याख्यान । सविचार-भक्त-प्रत्यादयान मे आराधक अपने 
संध को छोड़कर दूसरे संघ में जाकर सलल्‍लेखना ग्रहण 
करता है | यह सललेखना बहुत काल बाद मरण होने तथा 
शीघ्र मरण न होने को हालत मे ग्रहण की जाती है । इस 
सललेखना का घारो 'अहेँ' आदि अधिकारों के विचार- 
पुरवेंक उत्साह सहित इसे धारण करता है । इसी से इसे 
सविचार-भक्तप्रत्याख्यान-सल्लेखना कहते है। पर जिस 
भाराधक की आयु भधिक नहीं है और शीघ्र मरण होने 
वाला है, तथा दूसरे संघ मे जाने का समय नही है और 
न शक्ति है, षह्द मुनि दूसरी अविचार-भक्तप्रत्याख्यान- 
सललेखना लेता है। इसके तीन भेद हैं :--(१) निरुद्ध, 
(२) निरुद्धतर और (३) परमनिरुद्ध । 

१. निरुद्ध--दृसरे स्ध में जाने की सामरथ्य वैरों मे 
न रहे, शरोर थक जाय अथवा घातक रोग, व्याधि या 
उपसर्गादि आ जायें और अपने सघ में ही रुक जाय तो 
उस हालत में मुनि इस समाधिमरण को ग्रहण करता है। 
इसलिए इसे निरुद्ध-अविचा र-भक्त प्रत्याब्या न-स ल्लेखना 


5) डा० दरबारोलाल कोठिया 


कहते हैं। यह दो प्रकार की है--१. प्रकाश और २. 
अप्रकाश । लोक में जिनका समाधिमरण विद्यात हो जाये 
बह प्रकाश है तथा जिनका विख्यात न हो वह अप्रकाश 


है । 


२. मिरुद्तर--सपं, अग्नि, व्याप्त, महिष, हाथी, 
रोछ, चोर, व्यन्तर, मूर्च्छा, दुष्ट-पुरुषो आदि के द्वारा 
मरणान्तिक आपत्ति आ जाने पर आयु का अन्त जानकर 
निकटवर्ती क्षाचार्यादिक के सभीप अपनी निन्‍्दा, गा 
करता हुआ साधु शरीर-त्याग करे तो उसे निरुद्धतर- 
अविचा २-भक्तप्रत्याख्यान-समाधिम रए कहते हैं । 


३. परमनिरुद्ध--सपं, ब्याप्रादि के भीषण उपद्रवो 
के आने पर वाणी रुक जाय, बोल न निकल सके, ऐसे 
समय में मन मे ही अरहन्तादि पंचपरमेष्ठियों के प्रति 
अपनी आलोचना करता हुआ साधु-शरीर त्यागे, तो उसे 
परमनिरुद्ध -भक्तप्रत्याख्यान-सल्लेखना कहते है । 


सामान्य सरण को अपेक्षा ससाधिमरण को थेष्ठता 


आचार्य शिवाय ने सतरह प्रकार के मरणो का 
उल्लेख करके उनमे विशिष्ट पाँच' तरह के मरणो का 
वर्णन करते हुए तीन मरणों को प्रशंसनीय एवं श्रेष्ट बत- 
लाया है। वे तीन मरण ये है :--(१) पण्डित-पण्डित- 
मरण, (२) पण्डितमरण और (३) बालपण्डितमरण । 


उक्त मररणो को स्पष्ट करते हुए उन्होंने लिखा है" 
कि चउदहवें गुणस्थानवती श्रयोगकेवली भगवान का 
निर्वाण-गमन *पण्डित-पण्डितमरण' है, आचाराज़-शास्त्रा - 
नूसार चारित्र के घारक साधु-मुनियों का मरण “पण्डित- 
मरण' है, देशब्रती श्रावक का मरण “ब।लपण्डितमरण' है, 
अविरत-सम्यर्दृष्टि का मरण 'बालमरण' ओर मिध्यादृष्टि 
का मरण 'बालबालमरण' है । ऊपर जो भक्ततप्रत्याख्यान 
इंगिनी और प्रायोपपमन--इन तीन समाधिमरणों का 


१८, वर्ष ४२, कि० हे 


कथन किया गया है वह सब पण्डितमरण का कथन है। 
आर्थात्‌ वे पण्डितमरण के भेद है । 


समाधिमरण के कर्ता, कारयिता, अनुमोदक और 
बशेकों को प्रशंसा : 

शिवार्य ने इस सलल्‍लेखना के करने, कराने, देखने, 
अनूमोदन करने, उसमें सहायक होने, आहार-औषध-स्था- 
नादि देने तथा आदर-भक्ति प्रकट करने वालों को पुण्य- 
शाली बतलाते हुए उनकी बड़ी प्रशसा को है। वे मिखते 
हैं :-- 

'वे मूनि धन्य है, जिन्होने संघ्र के मध्य में जाकर 
समाधिम रगा ग्रहण कर चार प्रकार (दर्शन, ज्ञान, चारित्र 
ओऔर तप) की आराधनारूपी पताका को फहराया है।' 

'वे हो भाग्यशाली और ज्ञामी हैं तथा उन्होंने समस्त 
लाभ पाथा है, जिन्‍्होने दुलंभ भगवती आराधना (संल्ले- 
खन।) को प्राप्त किया है।' 

“जिस आराधना को संसार मे महा प्रभावशज्षी व्यक्ति 
भी प्राप्त नही कर पाते, उस आराधना को जिन्होने पूर्ण- 
रूप से प्राप्त किया, उनकी महिमा का वर्णन कौस कर 
सकता है ?' 

वे महानुभाव भी धन्य है, जो पूर्ण आदर और समस्त 
शक्ति के साथ क्षपक की आराधना कराते हैं । 

'जो धर्मात्मा पुरुष क्षपक की आराधना में उपदेश, 
आह।र-पान, ओषध व स्थानादि के दान द्वारा सहायक 
होते है, वे भी समस्त आराधनाओं को निविध्न पूर्ण करके 
सिद्ध पद फो प्राप्त होते हैं ।' 

'वे पुरुष भी परण्यशाली है, कृता्थ है, जो पापकर्मरूपी 
मेल को छूटाने वाले क्षपकरूपी तीर्थ मे सम्पूर्ण भक्ति 
और आदर के साथ स्नान करते है। अर्थात्‌ क्षपक के 
दशन, वन्दन और पूजन मे प्रवृत्त होते है । 

'यदि पवेत, नदी आदि स्थान तपोधनो से सेवित 
होने से 'तीर्थ! कहे जाते है और उनकी सभक्ित वन्दना 
की जाती है, तो तपोगुण की राशि क्षपक को “तीर्थ क्‍यों 
नही कहा जावेग्रा ? अर्थात्‌ उसको बन्दना और दर्शन 
का भी वही फल प्राप्त होता है, जो तीर्थ-वन्दना का होता 
है।' ं 

यदि पूर्व ऋषियों की प्रतिमाओं की वन्दना करने 


प्रनेकान्त 


वालो को पुण्य होता है, तो साक्षात्‌ क्षपक की वन्दना एवं 
दर्शन करने वाले पुरुष को प्रचुर पुत्य का संचय क्यों नहीं 
होगा ? अर्थात्‌ अवश्य होगा । 

जो तोत्र भकति सहित आराधक की सदा सेवा- 
वेयावृत्य करता है उस पुरुष की भी आराधना निविध्त 
सम्पन्त होती है | अर्थात्‌ वह भी समाधिपूर्वके मरण कर 
उत्तम गति को प्राप्त होता है ॥' 


सब्लेखना आत्म-घात नहीं है 


अन्त में यह कह देना आवश्यक है कि सलल्‍लेखना को 
आत्म-घात न समझ लिया जाय; क्योकि शआआात्मघात तीक् 
क्रोधादि के आवेश पे आकर या अज्ञानता वश शस्त्र-प्रयोग 
विष-भक्षण, अग्नि-प्रवेश, जल-प्रवेश, भिरि-पात आदि 
घातक क्रियाओं से किया जाता है, जबकि इन क्रियाओं 
का और क्रोधादि के आवंश का सललेखना में श्रभाव है । 
सललेखना योजतानुसार शान्तिपूर्वक मरण है, जो जीवन 
सम्बन्धी सुयोजना का एवं अंग है । 
क्या जनेतर दशन में यह सहलेखना है? 

यह सल्लेखना जैन दर्शन के सिवाय अन्य दर्शनों मे 
उपलब्ध नही होती । हा, पोगसूत्र आदि मे ध्यानाथ 
समाधि का विस्तृत कथन अवश्य पाया जाता है। पर 
उसका अन्त.क्षिया से कोई सम्बन्ध नहीं है । उसका प्रया- 
जन सिद्धियो के प्राप्त करने अथवा आत्म-साक्षात्कार 
से है। बैदिक साहित्य मे वणित सोलह सस्कारों मे एक 
“अन्तयेष्टि-सस्कार आता ह', जिसे ऐहिक जीवन के 
अन्तिम अध्याय की समाप्ति कहा गया है" और जिसका 
दूसरा वाम “मृत्यु-सस्कार' है। इस सस्कार का अन्त.- 
क्रिया के साथ सम्बन्ध हो सकता था। किन्तु मृत्यु-सस्कार 
सामाजिकी अथवा सामान्य लोगो का किया जाता है, 
सिद्ध-महात्माओ, सन्‍्यासियों या भिक्षुओं का नहीं, क्योकि 
उनका परिवार से कोई सम्बन्ध नही रहता और इसीलिए 
उन्हे प्रन्त्येष्टि-क्रिया की आवश्यकता नहीं रहती"। 
उनका तो जल-निखात या भू-निखात किया जाता है | 
यह भी ध्यान देने योग्य है कि हिन्द्रधर्म मे अन्त्येष्टि की 
सम्पूर्ण क्रियाओं में मृत व्यक्ति के विषय-भोग तथा सुख- 
सुविधाशो के लिए ही प्रार्थनाएँ की जाती है। हमे उसके 
आध्यात्मिक लाभ अथवा मोक्ष के लिए इच्छा का बहुत 


सल्लेखमभा झ्थवा समाधिसरणज १६ 


कम संकेत मिलता है। जन्म-मरण के चक्र से मुक्ति पाने 
के लिए कोई प्रार्थना नही की जाती'। पर ज॑न।सल्लेखना 
मे पूर्णतया आध्यात्मिक लाभ तथा मोक्ष-प्राप्ति को 
भावता स्पष्ट सन्निह्ठित रहतो है । लॉोकिक एषणाओ की 
उसमे कामना नहीं होती । इतना यहा ज्ञातव्य है कि 
निर्णयसिन्धुकार ने ब्रह्मचारी, गृहस्थ और वानप्रस्थ के 
अतिरिक्त आतुर अर्थात्‌ मुमूर्ष (मरणाभिलाषी) ओर 
दु.खित अर्थात्‌ चौरव्यात्रदि से भयभीत व्यक्ति के लिए भी 
सनन्‍्यास का विधान करने वाले कतिपय मतों का उल्लेख 
किया है” | उत्तम कहा गया है कि 'सन्यास लेने वाला 
आतुर अथवा दु:ःखित यह सकलप करता है कि “मैंने जो 
अज्ञान, प्रमाद या आलस्य दोष से बुरा कर्म किया, उसे 
में छोड रहा हूं और सब जीवो को अभय-दान देता हूं 
तथा विच्चरण करते हुए किसी जीव की हिसा नहीं करूँगा 
कित्तु यह कथन सन्यासी के मरणान्त-समय के विधि- 
विधान को नहीं बतलाता, केवल सन्यास लेकर आगे की 


जाने वाली चर्यारूप प्रतिन्ना का दिग्दर्शन करता है। स्पष्ट 
है कि यहा सनन्‍्यास का वह अर्थ विवक्षित नहीं है, जो 
जैन-सल्लेखना का अर्थ है। सन्पास का यहा साघु-दीक्षा 
कर्मत्याग-सन्यास नाथक चतुर्थ आश्रम का स्वोकार है 
ओर सल्लेखना का श्रर्थ अन्त (मरण) समय में होने वाली 
क्रिया-विशेष  (कषाय एवं काय का कृशीकरण करते हुए 
आत्मा को कुमरण से बचाना तथा आाचरित सयमादि 
आत्म-धर्म की रक्षा करना) है। अत. सल्लेखना जैन-दर्शंत 
की एक विशेष देन है, जिसमे पारलौकिक एवं आध्यात्मिक 
जीवन को उज्ज्वल तम तथा परमोचक््च बनाने का लक्ष्य 
निहित है । इसमे रागादि से प्रेरित होकर प्रवृत्ति न होने 
के कारण वह शुद्ध आध्यात्मिक है। निष्कर्ष यह है कि 
सललेखना आत्म-सुधार एवं जात्म-सरक्षण का अचस्तिम 
ओर विचा रपूर्ण प्रयत्न है । 


(श्रीमतो चमेलीबाई स्मृति-रेखाएं) 


सन्दर्भ-सूची 


१, पडिद-पडिद-मरण पडिदय बाल-पडिद चेव । 
बाल-मरण चउत्थ पच्रमय बाल-बाल च ॥। 
>भ० आ०, गा० २६ । 
२. पडिदर्पंडिदमरण च पणिद बालपंडिद चेव । 
एदाणि तिण्णि मरणाणि जिणा णिच्च पससति ।। 
-“भ० आ०, गा० २७ । 
३. वही, गा० २८, २६, ३० ) 
४. वहाँ, गा० १६६७-२००५। 
५-६, डा० राजबली पाण्डेय, हिन्दू सस्कार, पृ० 
७. वही, पृ० ३०३॥। 
८, वही, पृ० ३६३ तथा कमलाकर भट्ट कृत निर्णय- 
सिन्धु, पृ० ४४७ । 
€. हिन्दू सस्कार, पृ० ३४६ । 
१० निर्णयसिन्धु, प्‌ृ० ४४७ । 


०६) 


११. वेदिक साहित्य में यह क्रिया-विशेष भगरु-पतन, 
अभ्निप्रवेश, जलप्रवेश आदि के रूप में मिलती है । 
जेंसाकि माघ के शिशुपराल वध की टीका में उद्धृत 
निम्न पद्म से जाना जाता है-- 
अनुष्ठानासमर्थस्य वानप्रस्थस्य 
भग्वस्निजलसम्पातै मरण 


जीयंत ॥ 
प्रविध्ीयते । 
>शिशुपाल वध ४-२३ की टीफ़ा 
क्रिन्तु जैन सस्क्ृृति में इस प्रकार की क्रियाओं को 
मान्यता नही दी गयी | प्रत्युत उन्हें लोकमृदता बतलाया 
गया है, जो सम्यक्दर्शन की अवरोधक है । यथा--- 
आपगासागरस्नानमुच्चय" सिकरताश्मनाम्‌ । 
गिरिपातोउइग्निपातश्च लोकमूढ निगद्यत ।। 
-+समन्तभद्र, रत्नकरण्डकश्नावका० ।है*'*। 


शद्धि-पत्र 
धवल पु० ३ (संशोधित संस्कररण) 


[_] जवाहरलाल सिद्धान्तशास्त्री, भोण्डर 


पृष्ठ पंक्ति अशुद्ध शुद्ध 
् प्‌ समाणत्तदगणादो समाणत्तादसणादो । 
प २० समानता देखी समानता नही देखी 
पर श्८ सख्वाओं सख्याओं 
१५ & द्रव्यगतानन्य पेक्षया द्रब्पगतानन्तापेक्षया 
श्द £्‌ नामिसमीक्ष्यते नाभिसमीक्ष्यते 
र्ड १५ र्भ-+-भ१ र्अ+-अ +६ 
२५ २०-२१ परन्तु जघन्य अनन्ताननन्‍्त के परन्तु जघन्य अनन्तातन्त से, जघन्य 
अधस्तन वर्गस्थानो की अपेक्षा अनन्तानन्त के अधर्तन वर्गस्थानों की 
जघन्य अनन्तानन्त से अपेक्षा 
२५ २२ अनन्लानस्त से अनन्तानन्तगुणे अनन्तामन्त से जघन्य अनन्तानन्त के अध्चस्तन 
३५ १३ बाद एक यूच्यंगुन वर्गस्थानों की अपेक्षा अनन्तानन्त गुणे 
बाद साधिक एक सूध्यंगुल 
[गणित करके देख लें १.४६ सूच्यगुल शेष 
रहता है न कि पूर्ण एक] 
३७ २४३ अधस्तन वातवलय वा अवस्थात्त हो नोचे वातवलय का अवस्थान रहता है 
रहता ही है । 
३२७ र८ ति. प. प, २२५ ति. प. प. ७६५ 
३७ २६ लड़ लड़ 
शे८ २६ सामीचे समीवे ] 
श््द ३० पुत्तीदो पादिदो > ऊदिखों ध. ११॥१९ 
३८ ३० समुग्धादो समुहदो / 
३६ १२ और ज्ञान प्रमाण ये दोनों मान और प्रमाण ये तीनों 
४० २३ राशि के विपय मे राशि के प्रमाण के विषय मे 
४१ २३ (वरलित) (विरलित) 
डंडे १६-२१ प्रसारित कर देने पर अथवा मिला देने पर सर्व जीवराशि के दूसरे 


सम्पूर्ण जीवराशि का दूसरा भागरूप 
बिस्‍्तार करके भागायाम क्षेत्र होता है 


भागप्रमाण चोड़ा तथा ॥ भाग प्रमाण 
आयत (लम्बा) क्षेत्र होता है । 
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अशुद्ध 

प्रसारित कर देने पर षपूर्ण जीवराशि 
का तीसरा भागरूप विस्तार जाना 
जाता है। अनन्तर इन खंडो को 


देने पर चौथा 
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हानि और वृद्धि में भागहार 


१० वृद्धिरूप 

भाज्यमान राशि में 

४-शे६-- 4० 

गुणित करने पर 

क--ब (मिथ्यादृष्टि) 

द्विगुणित 

ध्रूवराशि का प्रमाण १६-१/३ 

उद्घघर्तित 

उद्वातित 

का उपरिमवर्ग ६५५१६; 

६५५१६. ६५५१६ 
१ १३ 

अतिमभागहारेण 

अन्तिमभागहार से 

मथ्यादृष्टि 

१७ २८ ४ख्व६८ 

मध्यादुष्टि 

भागहर के 

२६२१४४; 


२१ 


शुद्ध 
मिला देने पर सर्व जीवराशि के तीसरे 
भांगप्रमाण चोडा ओर ई भागप्रमाण आयत 
(लम्बा) क्षेत्र प्राप्त होता है। इसको 
देने पर प्रत्पेक एक पर चौथा 
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स्थिति मे तो रूपाधिक होता है और 
[भागहार से भजनफल की | वृद्धि की स्थिति 
मे रूप हीन (एक कम) होता है ॥२॥ 
२ 
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मिथ्यादृष्टि शलाकाओ से 
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शुद्धि 
हटा करके, यानी काट करके) 
“अर्थात्‌ हर मे स्थित जगच्छु णी से अंश में 
स्थित जगच्छे णी को काट करके” यही 
सदृश अपनयन का अर्थ है । 
[नोट--गणित घिषयक ऐसी गलतियाँ, 
थोडी-सी भूल से शीघ्र हो जाया करती हैं।| 
तृतीयमृूलहत-- 
बारहवे वर्गमूल से असंख्यात वर्गस्थान 
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सातो ही विरलनो को ग्रहण करके 


०्ड 
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पृथक्‌ रूप से मध्य मे स्थापित 


भागो-२ 
देने पर जो आता है वह जगरल्छणी के 
लव्ध आवे उत्तना होता है, और यही छठी 
बविरलनो 
ध्स्नदू आते है 
मिथ्यादृष्टि अवहार शलाकाओं से 
एक को जोड़ा तब 
शेष रही प्रमाणराशि 
आदेश से 
देंवो मे 


मनमानो व्याख्याओं का रहस्य क्‍या है ? 


जैनियों की एरप्परा में 'देव-शास्त्र-युरु: इस क्रम के 
उच्चारण का प्रचलन रहा है और वीतराग-देव की देशना 
को ग्रगम, शास्त्र, सिद्धान्त आदि नाम दिए जाते एहे है 
और गरू को भी ऐसा आदेश रहा है कि वह जिनवाणी 
के अनुकूल आचरण करे | इसका भाव ऐसा हे कि देव 
पहुते नम्बर पर, आगम दूसरे नम्बर पर और गुरु तीसरे 
नम्बर पर है। इसे ऐसे भी समझा जा सकता है कि 
समोस्तरण में वीतराग देव का आसन सर्वोच्च होता है, 
गुरु का आसन नीचे होता है और बीच मे तीर्थंकर की 
दिव्यध्वनि प्रवाहित होकर गुरु तक पहुचती है और इस 
भांति आमम का स्थान मध्व मे ही ठहरता है। अतः “देव- 
शास्त्र-युरु' यही क्रम सुसगत है 


सभी जागते है कि ग्रुर-चारिए के प्रतीक है और 
सम्यक साथे ज्ञान! के बाद ही वारित्रि का क्रम आता 
है और इसी क्रम में 'सम्परदर्शन-शान-चारियाणि' सूत्र की 
रचना है। जत; गुर का कमर हर हाजत में ज्ञान (आगम) 
के बाद ही शाता है । फिर, आचदार्यो ने यह भी कहा है 
कि श्रागसचकवू साहू! अर्थात्‌ साधु की आँखे शास्त्र है। 
इसका भाव भी यही है कि गुरु से आगम का रथान पहले 
है ओर इसीलिए गुरु (मुनि) की समस्त चर्या आगम के 
अनुरूप होने जैता विधान है । 


ग़्ह बरास तो विवादरहित है कि आगम “आप्नोपज्ञ 
और अनुष्लघ्य है, क्योंकि वह सनेज्ञ-प्रणीत है-- छद्मरथ- 
प्रणीत नरी है। जब कि सभी थाचार्य छद्यस्थ होने है, 
उनकी वाणी स्वत: प्रामाणिक मी नहीं मानी गई है - 
उन्हें सबज्ञ की देशना के अनुझूप ही कथन करने का आगम 
में विधान है। कुंदकुद जेसे आरातीय आचाये भी 'चुक्किज्ज' 
जैसा शब्द कहकर आगम को ग्रुरु से ऊपर मानने का 
भ्ादशें दे गए हैं। फनतः--सभी भांति शास्त्र को मुनि से 


[] पद्मचंद्र शास्त्रो, संपादक 'अनेकान्त' 


बडा दर्जा दिया गया है और शास्त्र को मुल-प्रंथ संज्ञा दी 
गई है । ग्रन्थ इस तए कि उसमें ज्ञान-छहप जिनवाणी को 
द्वादरशांग रूप में ग्रथित किया गया है--गंथा गया है--- 
“गणधर गूंथे बारह सुश्रंग! । मूल मे तो वह सर्वज्ञ की ही 
पाणी है--घुलग्रन्थकर्तार: भ्री स्वज्ञदेवा: ।--अत: जिन 
वाणी का क्रम वीतराग्देव # बाद का ही क्रम है तथा गुरु 
का क्रम तीसरा है। 


हमे (जेसा कि श्री रतन ॥ल कटारिया भी कह रहे 
है) 'अकिचित्कर' पुस्तक मे पृ० ७०, ७४ तथा 'प्रवचत- 
पारिजात' पुस्तक द्विती३ सस्करण सन्‌ ८१, पु० १५,६९६, 
१०८ पर छोर हाल ही मे जुलाई ८६ की 'बावनगजा 
सन्देश” नामक पत्रिका, पु० ६ पर प्रकाशित शान्ति का 
मार्ग शास्त्रों में शोष॑क मे 'देयगृरुशास्त्र' जैसा क्रम देख- 
कर आग्चये और खेद हुआ कि जहाँ शान्तिका मारे शास्त्रों 
मे बताया जा रहा है वही शास्त्र को गुरु के बाद स्मरण 
किया जा रहा है। ऐसे में शीर्षक होना चाहिए धा--- 
“शान्ति का मार्ग गुझओ से । भल ही यह बाद को सोचना 
रह जाता कि कौन से गुरुओं से ? वर्तमान के या भूत के ? 
कटी यहे कोई योजनाबद्ध प्रक्रिया तो नहीं--जिसका 
विरोध श्री कटारिया जी और जैन-सन्देश के सम्पादक 
डा० देवन्द्रकुमार जेत भी कर रहे हैं ? कही शास्त्रो सो 
गुष्याणी सिद्ध करने के लिए तो यद्ध सब नहीं किया जा 
रहा ? शास्त्रों के मूल शब्दरूपों को बदलने की क्रिया तो 
पहले एक विद्वान्‌ कर हो चुके है--हालाकि उसका जम- 
कर विरोध हुआ और चोटी के विद्वानों ने भी विरोध 
प्रदाशित किया आर कर रहे है। इसके सिवाय कई जगह 
आगमो की कई व्याख्याएं परपरित व्याख्याओं से विपरीत 
यद्वा-तद्वा रूप में करने की परिपाटी चल पड़ी है और 
स्वतन्त्र रूप म आमम-विरुद्ध लेखन भी हू। रहे हैं । 


२६, थर्ष ४२, कि० ३ 


हमें यह भी सन्देह है कि कही कुछ लोग स्व-प्रतिष्ठा 
की चाह में नित नई-नई बातें गढ़कर धर्मं-मार्ग का लोप 
हीन कर दें? शास्त्र की व्याख्या मे एक वाचक का 
कहना है कि-- तीर्थंकर की वाणी को गुरु अपनी भाषा 
मे लिपिबद्ध करते है, वह शास्त्र कहलाता है।' यानी 
जैसे, उनकी दृष्टि से लिपिबद्ध काल से पूर्व--जब उस 
देशना को लिपिबद्ध नही किया गया था, तब शास्त्र ही 
नही हो ? केवल देव और गुरु ही हो। जब कि आगम, 
सिद्धान्त, शास्त्र, प्रथ कुछ भी कहो, ज॑ न मान्यत्तानुसार 
मे सभी ज्ञान और ठिव्य ध्वनि-रूप मे अनादि विद्यमान 
रहे है । ओर तीथंकरों द्वारा ध्वनित होते रहे है । 


आगम की परिभाषाएँ जो उपलब्ध हैं उनमें कुछ इस 
प्रक!र हैं-- 
९. 'तस्स मुहग्गद बयणं पुष्वावरदोसविरहियं सुद्ध । 
आगममिदि परिकहिय '''(नियमसार ८) 
२. अरहंतभासियत्थं गणधरदेवेहि गंधियं सम्म । 
सुत्त पा*-१ 
- सुत्तत्य॑ जिणभणियं ---सुत्तपाहुड ५ 
. ज सुत्तं जिण उत्त-- ,, ६ 
. 'उवइटठ परमजिणवर्रिदेहि! १० 
. जिणमग्गे निणवरिदेहि जह भणिय'--बो०पा ० २ 
. 'केवलिजिणपण्णत एयादस अंग सयल सुझणार्ण 
जा भाव पा० ४२ 
८. आगमो हि णाम केवलणाणपुरस्सरो पाएण 
अभणिदियत्यविसओ अधचितियसहाओ जुत्ति 
गोयरादोदो---धब० पु० ६, पृ० १५१ 
६. “अप्त वचन हागम:--रत्न ०-टो-५ 
१०. आप्तोपज्नमनुल्लंष्य(/--- रत्नक ० 
११. “आगम: सर्वेश्ेन निरस्तरागद्वेषेण प्रणीतः' 
“भगवती आरा० विजय २३ 
१२, भआप्तवचनादि निबंधनमर्थज्ञानमांगम:' 
--परीक्षामु० ३/६६ न्याय दो ०, पृ० ११७ 


&छ ऊ#क्वञी था ढबू #ऋर 


अर्थात्‌ -- 
१. तीथंकर द्वारा प्ररूपित पूर्वापर दोषों से रहित 
और शुद्ध वचनो को आगम कहा झाता है । 


अनेकाभ्स 


२. अरहत द्वारा कथित, गणघर द्वारा ग्रथित आगम 
है । 

३. सूत्रार्थ (आगम) जिनेन्द्र द्वारा कथित है । 

४. जो सूत्र जिनेन्द्र ने कहे हैं, वे श्रागम है । 

४. जो जिनेन्द्र ने कहा है वह आगस है । 

६. जिन मार्ग में जेसा जिनेन्द्र ने कहा है, वह आागम 
है । 

७. केवली जिन में कहे गये ग्यारह अंग पुण्ण क्षुतज्ञान 
है । 

८. जो केवलज्ञानपूर्वक उत्पन्न हुआ है, प्राय: अती- 
न्द्रिय पदार्थों को विषय करने वाला है, अचित्प- 
स्वभावी है और युक्त से परे है, उसका नाम 
आगम हैं ; 

€. आप्त के वचन आगम है । 

१०. आगम आप्त का कहा हुआ ओर अनुल्लंध्य हैं । 
११. रागद्वेष रहित स्वेज् से कहा गया आगम है। 
१२. आप्त वचनादि द्वारा निबधित पदा्थे ज्ञान आगम 


है । 

उक्त लक्षण आग के है भऔौर जागमसिद्धान्त: ग्रंथ. 
शास्त्रम-- (नाममाला) ये सभी नाम भो आग के है 
श्रौर आगम परम्परा तथा स्वरपतत. अनादि है। ऐसे में 
प्रसिद्ध कर देना कि गुरु अपने। भाषा मे लिपिबद्ध करते 
है, वह शास्त्र कहलाता है! बड़े महान्‌ साहस की बात 
है । 

स्मरण रहे मूलत:--अआगम, सिद्धान्त, ग्रन्थ और 
शास्त्र (ओर श्रुत भी) सभी नाम ज्ञानमयी उसी दिव्य- 
घ्वनि के सूचक है, जिसके मूलकर्ता सर्वेज्देव (तीर्थकर) 
है--भन्य कोई नही । इस भाति पूरे आगमो का अव- 
तरण तीथ्ंकर से हो होता है और पूरा आगरम ज्ञानहूप 
है । फलत:--लिपिबद्ध होने के बाद उसको संज्ञा 'शास्त्र' 
होती है यह कथन नि:सार और लोगों मे अऋष्ति उत्पादक 
है। 

चूंकि जनसाधारण गहराई में त जाकर लोकानुकरण 
करता है और आज आगम के लिए प्रायः 'शास्त्र' शब्द 
अधिक प्रचलित है ५ जब लोग जानेंगे कि लिपिबद्ध होने 


मनभानौ व्यास्याशों का रहस्य क्‍या है ?ै १७ 


पर थजास्त्र बनता है--तो लिपिरूप में बनाने को सर्वज्ञ 
तीर्थंकर तो आते नही, उसे तो गुरुषण ही अकित करते 
है । फलत:--लोगों की आम घारणा सहज ही बन बैठेगी 
कि श्ञास्त्र गुरुवाणी' हैं। फलत:--वे शास्त्रों को जिन- 
वाणी के स्थान पर “गुर्वाणी' प्रसिद्ध कर बेठेंगे और तब 
योजको की (ईव्सित ?।| योजना “देव-गुरु-शास्त्र' क्रम की 
सार्थंकता भी कारगर हो जायेगी अर्थात्‌ छद्मस्थ गुरुओ 
को शास्त्र से ऊँचा दर्जा मिल जायया और त्रचार में आ 
जाथगा कि गुरु बड़े ओर शारत्र छोटे है और ऐसा प्रचार 
मूल आगम को विपरोत सिद्ध करने और जिन-मार्ग के 
अपवाद मे कारण होगा । 


क्या कहें, कहा तक कहे ? हमने तो यहा तक अनुभव 
किया है कि आज जो गुरु-देशनाएं हो रही है, ओर लेखन 
चल रहे है, उनमे कितनों मे ही तो ऐसे तक््व निहित हो 
रहे या निहित किए जा रहे है, जिनसे जिनवाणी का 
निश्चित ही घात हो रहा है। जैसे--एक सकलन छुपा 
है--'प्रवचचत पारिजात” के नाम से । ओर इसके सस्क रण 
पर संस्करण छप चुके है ओर इसे सभी पढते ओर सराहते 
रहे है । सराहता इसलिए कि यह गृुरुवाणी है और आज 
गुरु जो कहे या करे, उसे सच माना जा रहा है। गुरुओं 
में कोई-कोई तो गहित आचरण करके भी पुज रहे हैं-- 
समय की बलिहारो है। लोगों को सोचना चाहिए कि 
गुरु छद्यस्थ (अल्पज्ञाती) होते है, उनकी वाणी अन्यथा भी 
हो सकती है; भादि । 


पहले एक पुस्तक मिली थी--अकिचित्कर !' उसमे 
भिथ्यात्व को वन्ध के प्रति अकिचित्कर बताया गया था, 
जबकि भिथ्यात्व ससार का मूल है । अब कहा जा रहा है 
बहु कथन स्थिति और अनुभाग बध को लक्ष्य करके था 
और छुछ विद्वान अब भी उसके पोषण मे लगे है--वे 
अनेकान्त सिद्धान्त की पोड़-मरोड़ में लगे है। हालांकि 
यह विषय जनसाधारण का नही । वह तो भ्रमित ही 
होगा कि 'जब मिथ्यात्व से बध ही नही होता तो कुदेवी- 
कुदेवों की खूब पूजा करो।” आखिर, उनकी दृष्टि मे 
देवी-देवता सासारिक सुख प्रदाता तो हैं द्ी-- जिसकी 


लोगो को चाह है । भले ही वे परमार्थ का सुख न दिला 
सके । साधारणजन 'अकिंचित्कर! के प्रभाव से 'कुदवागम 
लिगिनां प्रणाम विनय चेव न कुयुं:', इस समन्तभ्द्र के 
वाक्य से सहज विरक्‍्त होगे, इसमे सदेह नहो । 


हम समझते है--अपेक्षावाद से अनेकों विरुद्ध-धर्म 
भी सिद्ध किए जा सकते है। यह वाद बड। लचीला है, 
इसे चाहे जिधर मोड ले जाओ--जैसा कि आज हो रहा 
है ॥ पर स्मरण रहे कि यह वाद! तथ्य उजागर करने 
हेतु प्रयुक्त होने पर सत्य-वाद है और आगमिक तथ्य को 
मरोड़ने पर विवाद है। जैसे कि लोग आज तोड-मरोड 
कर रहे हैं । भ्रस्तु । 


हां, हम कह रहे थ 'प्रवचन॑-पारिजात' की बात्त । 
इथमें लिखा है-- 

“यदि सम्पग्दर्शन, सम्यग्जान ओर सम्यकचारित्र मे 
सुख होता तो (सिद्धत्व में। उनके अभाव करने की क्‍या 
आवश्वकता थी, सिद्धत्व की प्राप्ति के लिए इनका अभाव 
परम अनिवाये बताया है ।” पृ० २४ 


असम्पग्द्शनज्ञानचारित्र में भी आत्मा के स्वभाव 
नही है * “इनका अभाव भी अनिवार्य आवश्यक है ।'* जहा 
उन्होने (उमारवामी ने) “औपशमिकादिभव्यत्वानां च'' 
कहा है वही उन्होंने सम्यग्दशेन, सम्यम्जात और सम्यक्‌- 
चारित्ररूप परिणत, जो भव्यत्वभाव है, उस भव्यत्व 
पारिणामिकभाव का भी अभाव दिखाया है। सिद्धालय 
में मात्र जीवत्व भाव रह ज्ञाता है 7--प्रृ० २० 


प्रसगवश हम यहा कुछ उन अन्य विचारको के प्रति 
भी संकेत दे दे, जो सम्यक्त्व और सम्यग्दशेन में सब्वथार्भंद 
इालकर च्रमित हो रहे हों ओर उक्त कारण से वे मोक्ष 
में सम्यक्त्व को तो सानते हो और सम्यन्दर्शन को नही 
मानते हो । इसी प्रसग में दो शब्द -- 


कुछ लोगों का भ्रम है कि सम्यक्त और सम्यग्दशेन 
दोनों भिन्‍न-२ है । वे कहते है कि--सम्यकत्व आत्मा का 
गुण है और सम्यग्दर्शन उसकी पर्याय है तथा गुण स्थायी 


२८, य्थे ४२, कि० ई 


है और पर्याय विनाशीक | एतावता मुक्त जीव में सम्य- 
दर्दानरूपी पर्याय का अभाव रहता है और वहा सम्यक्त्व 
गुण शेष रह जाता है-- भ्रन्यत्न केवल-सम्पकत्व ज्ञानदर्शन 
सिद्धत्वेम्य: ।! ऐसे लोगो को “गुण पर्यायवद्‌ द्रव्यम्‌' सूत्र 
पर चितन करना चाहिए कि क्या गुण कभी पर्यायरहित 
भी हो सकता है ? आाचार्यों के मत मे दो द्रव्य सदा काल 
गुण-पर्वाय युक्त होता है तथा ग्रुण-पर्याय भी सदा समुदित 
हो रहते है। ऐसी अवस्था मे यदि उनके कथन के अनु- 
सार मुक्त जीव में सम्यन्दर्शनरूपी पर्याय का अभाव माना 
जाय तो प्रश्न खड। होता है कि यदि मुक्त जीव में सम्यर- 
दर्शनरूपी पर्याय नहीं है तो वहा कौन-सी पर्याय सम्पर- 
दर्शन का रधान ले लेती है ? क्थ्रोकि ग्रुण के साथ पर्याय 
का होना अवध्यम्भावी है। तथा आचार्थों की दृष्टि से 
गुण और पर्याय सदाकाल द्रव्य के आत्मभूत लक्षण है और 
द्रव्य उत्पाद-व्यय-ध्रौव्य युक्त भर्थात्‌ परिवर्तनशील है। 
कहा भी है-- 


'अनादयनिधनद्रव्यपे स्व-पर्याया: प्रतिक्षणम्‌ | 

उन्मज्जात निमज्जंति जलकल्लोलवज्जले ॥।' 

मर्थात्‌ जंसे जल ओर उसकी कलल्‍लोलरूपी पर्याय 
अभिन्‍न हैं--लहूरे जल से उत्पन्त होकर जल में ही लीन 
होतो है, बसे ही सम्यग्दर्शन-रूप ये कथित पर्याय को भी 
सम्यक्‍त्व से प्रथक नहीं माना जा सकझा। | वास्तव में तो 
सम्यकक्‍त्व कहीं या सम्यग्द्शंत कहो, दोनो एक हो है-- 
मात्र नाम-भेंद है। अतः जहा आचायय॑ न मुकतात्माश्रों में 
सम्थकत्व की घोषणा कर दो, वहा उन्होंने सम्पग्दर्शन मे 
प्रस्तित्व की रबीक्रति दे ही दी, ऐसा समझना चाहिए । 
जो लोग कहते है कि मोक्ष में सम्यग्दर्शन नही रहता! वे 
भूल में है । वर्तुत: वहा रत्तत्रय अभेद रूप मे है ओर 
मोक्ष-मार्ग प्रदर्शित करते हुए उसे तीन भेद-रूप में कटा 
रामझा । चिन्तन किया जाता हैं । क्योकि वस्तु के समस्त 
गूण और पर्यायों का युगपत्‌ कथन ओर हृदयगम करना 
छप्मस्थ जीव के वश की बात नही । 


प्रश्न उठता हे कि क्‍या सम्यवत्वादि (जिन्हे व्यवहार 
भाषा में भेद-रूप व्यवहत होने से सम्गग्द्शनादि कह दिया 


अ्नेकशत्त 


जाता है) आत्मा के स्वभाव्र नही है ? यदि स्वभाव नही 
है तो मोहनीय कर्म को सर्वधाती और आत्मा के सम्यवत्व 
गुण का घातक क्यो कहा ? और क्यो ही उसे संसार- 


- भ्रमण के प्रमुख कारणों म गिनाया ? क्‍या मौहनीय कर्म 


आत्मा के जितमृणो का घात करता था, उस मोहनीय 
कर्म के क्षय से सिद्धों में वे गुग उजागर नहीं होते ? यदि 
उजागर नही होत तो मोहनीय कर्म को घातक क्‍यों कहा, 
ओर मोक्ष के लिए उसके क्षय को अनिवाये क्यो बतलाया ? 
बडा आएचये है कि ए', ओर तो माना जाय कि भव्यस्व- 
भाव सम्यरदर्शन-ज्ञानचा रिन्ररूप परिणत होता है (यद्यपि 
यह कथन आभम-विरुद्ध है] और भव्यत्व के समाप्त होने 
के साथ ही सम्परदर्शन-ज्ञान चरित्र को भी समाप्त माना 
जाय और दूसरी ओर माना जाय कि मोहनीय के क्षय पर 
आत्मा के सम्यक ओर चारित्र गुण प्रकट होते है ! यदि 
भव्यत्व के साथ इनका अथाव मानना ही दृष्ट था तो 
मोहनीय के क्षय का उपदेश ही क्यो दिया होता ? 
इससे तो ससार-दशा ही श्रेष्ठ थी, जहा कम-से कम 
ओऔपशमिक क्षायिक या क्षायोपशमिक सम्यकत्व तो 
सम्भव थे । स्मरण रहे कि मोहनीय कर्म घातिया कर्म 
है और वह दर्शय मोहनीय और चारित्रमोहनीय ज॑से दो 
भेदों मे विभक्‍त है, उसके क्षय होते ही आत्मा के सम्यक्त्व 
और चारित्र गुण पूर्ण रूप से प्रकट हो जाते है। भेद इतना 
है कि जो ससार मे भेदरूप मे अनेक कहे जाते थे, वे मुक्त 
दशा में अभेदरूप से विद्यमान है। कहा भी है--त्षत्तिय- 
मइयो णिओं अप्पा ।; 'ताणि पुण जाण तिण्णिवि अप्पाण 
चेव णिच्छयदो । समयसार गाथा ४२८ की तात्पर्यवृत्ति मे 
आग्रत 'सम्यकव' शब्द का अथ्थ श्री आ० ज्ञानसागर जी ने 
सम्यरदर्भन' किया है । अतः नामभेद होने पर भी दोनो 
को एक ही समझना चाहिए। तथाहि--'सम्माइट्ठी: 
सम्यरदुष्टिरप्षदेत सम्यकक्‍त्वं जीवगुण'--सम्यग्दु ष्टि: जीव 
के गुणस्वरूप सम्यग्वशंन को । यहां इसे जीव का ग्रूण ही 
कहा गया है। जब सम्यर्दशेन जीव का स्वभाव है, तो 
मुक्त-जीव मे इसका अभाव कंसे ? 


उमास्वामी या अन्य आचार्यों ने न तो सम्यर्दर्णन- 
ज्ञान-चारित्र मे सुख का अभाव बतलाया ओर ना ही 


सनसाती स्याख्याह्रों का रहस्य कया है ? २६ 


उन्होंने कही भव्यत्व भाव के सम्यग्दशन-सम्यरशान और 
सम्यकचा रित्र रूप में परिणत हो जाने जैसा काई |नर्देश 
हो दिया । भला, जब ससारी जीव मे रहने णाल। भव्यत्व 
भाव स्वेथा कर्म आदि से निरपेक्ष आर जीब का मौत्तिक 
योग्यता को इभित करने मात्र से वम्ब।न्धत हैं, तब सम्पर- 
दर्शन-ज्ञान-चा। रत्र ये तीनो कम * उपशम, क्षयोपशम, 
क्षय की अपेक्षा रखने वाले व जीव थी स्व-शक्ति रूप है 
अत, दोनों के एक दूसरे रूप परिणत हाने का बात रा- 
घार 5हरती है। क्योकि दाता ही पिच्त सत्र बाजी है-- 
एक व्यक्तत्व की योग्यता-परिचायक रूप हू और दूसरे - 

याली रत्नत्रय--जीव के स्व-स्वभाव रूत है; एक ससार 
दशा तक सदाकाल ओर अवरश्वि्ित रहने वाल। और 
दूसरे तीनो शक्तिया व्यत्तित्वरूप में सस।र जीर मुक्त दोनो 
अवस्थाओं मे सदाकाल रट्टने के रत्रभाव जले है ।॥ तथा 
जीव का त्रकाली-स्वगाव न होत से भव्यत्व-भाव का अन्त 
होता ह॑ और जीव के स्व-गुण-पर्याय होन से सम्यक्त्व 
(सम्यर्दर्शन) ज्ञान और चारित्र का जाब म॑ |त्रकाल भो 
(शक्ति अपेक्ष! भी) अभाव नही होता; हा, ससारी दशा म 
इक कम-सापेक्ष सु-रूपत। अथवा बिं-सूपता अवश्य होती 
है । ऐसी स्थित से लिख देना कि 'सम्यग्दर्णन, सम्परज्ञान 
और सम्पकचाररत्ररूप परिणत जो भव्यत्व भाव हे|-- 
पृ० २०, सर्वथा आभागम के विरुद्ध ह । जबकि भव्यत्वभाव 
अन्य किसी रूप में भी परिणत नहीं होता । 


यहा हमें ब्र० श्री राकेश की वे पक्तिया भो याद है, 
जो उन्होने 'समयसार' द्वितीय संग्परण के प्रारम्भिक 
'सम्प्रति' शीषेक मे २५-६-८०७ म |[लखी है । इनमे बते- 
मान आचारये श्री विद्यासागर जी को प्रें७णव का सकेत-सा 
है कि उनके गुरु-प्रामाणिक हु। तथाहि ब्र० जी ने 
लिख। हे--  मैत्रे कई लोगो से कहते सुधा, आचार्य विद्या- 
सागर जी को, कि--समयसार' व्ट भी हिस्दी मे पढना 
है तो आचाये ज्ञानसागर महाराज की टीका से पढो'-- 
(भादि) फलत.- -हम उसी को पढ़ रहे है । 


उक्त ग्रथ मे आचाये जयसेन की तात्वय॑वृत्ति का 
भाषानुवाद (आ०» ज्ञानसागर महाराज कृत) है। पाठकों 


की जानकारी के लिए हम दोनो को उद्घृत कर रहे है ! 
पाठक देखें कि वहा भव्यस्व-भाव के रत्नत्रय रूप में परि- 
णत होने को बात कही है, या जोव के भावा को रत्नत्रय 
रूप प(रणत हु।.. की बात फहो हैं ? हम निर्णय उन्ही पर 
छोडत है । तथा।ट-+ 


तात्पयंबृत्ति- 7त च यदा वालादिणव्धिवशेन भव्य- 
त्वशक्तव्यंक्तिर्भ वति तदाय जीव सहजणुद्धरपया रणामिक 
भावतक्षणनिजप 'मास्मद्रव्एयम्य एश्वद्ध, नज्ञ। 4 तुच रणपर्या- 
यरूपेण परिणसाः ! नक्ष्च १7रिणसल गमशापयौदशसिक 
क्षयोपशमिव क्ष'घिक भावत्रय भण्वत! 


-“-पात्पयंवत्ति गाथा ३४३ में 


भाषानुवाद- “जब १ाल आदि लबव्धियों के वश से 
भग्ण्त्व शक्ति को अभिव्यक्ति होती है तब यह जोब सहज- 
शुद्ध फन्णिमिक भावरूपी लक्ष॥ को रखने वाली ऐसे 
निज आत्म-द्रव्य के सम्यक्‌श्रद्धानू, ज्ञान -तैर आचरण की 
पर्याय के रूप से परिणमन करता है उस ही परिणमन को 
आगम भाषा से जोपशमिक, क्षायोपशमिक ओर क्षायिक- 

भाव इन तीन नामों से वहा जाता है । 
समयसार, गाथा ३४३, पृ० ३०३-४ 


उक्त टीका की पुष्टि अन्य जागभा से भी होतो है। 
सभी में जीव के भावो के रत्नत्रय रूप में परिणत होने 
की ही पुष्टि को हूं, न कि भव्यत्वभाव के रत्नत्रयरूप 
परिणत होने को । जैस- - 


१. मम्यसदर्णनादि भावेन भविष्णतोति भव्य:'(जीव:) 

-“सर्वार्थीस राछ 

२ सम्ण्ग्द्शाददि प्रययिण ये प्रात्मा भविष्यतीति 
भव्य ” (जीव ) 

““ तत्वाथेरा-२।७१७ 

३. “सद्धन्षगस्स जोग्गा जे जोवा हवति भवासद्धा ।' 

घ० १, पृ० १५० 

डे. मोक्षहेतुरत्नत्रयरूपेण भविष्याति प(रणस्थतीति 
भग्य: (जीव ) 


-“ लेघोय० अभयवृ ० पृ० ६६ 


३०, बर्ष ४२, कि० रे झनैकान्त 


अब रह जाती है रत्नत्रय में सुख न होने की बात | 
सो इस पर हम विशेष न लिखकर इतना ही कहना 
पर्याप्त समभते हैं कि जब सिद्धात्माओं में पूर्ण शुद्ध-ज्ञान 
का सदभाव निश्चित है तब उस ज्ञान से उसकी धुखरूप 
पर्याय को प्रृथक्‌ कंसे माना जा सकता है? आधघार्यों ने 
सुख को ज्ञान की पर्याय माता है--सुखं तु ज्ञानद्शनयो: 
पर्याय: तत एव सूखस्थापि क्षयों न सवति ।! -तत्त्वार्थ- 
वृत्ति, श्रुतसा ग री-१ ०१४, इसे पाठक विचारें कि क्या ज्ञान 
से उसकी सुखपर्याय पृथक हो सकती है या क्या रत्तत्रय 
मे सुख नही है । 


निष्कर्ष -- 

१, आगम-जिनबाणी हे, जो गुरु को मा बताती है, 
इसलिए उसका दर्जा गुरु से ऊपर है और इसालए 
“देवशास्त्र-गुरुः क्रम ठीक है । 

“णिब्छित्ती आगमदो, श्रागम चेट्ठा तदो जेट्रा ।” 

--प्रव० सार २३२ 
आगमहीणो समणो, णेवप्पाणं पर बियाणादि ॥* 
--प्रब० सार २३२ 

२. 'शास्त्र' यह नाम ज्ञान से सम्बन्धित है और उस 

दिव्यध्वनि से सम्बन्धित है जो बोध देती है । 


अतः इसे लिपि वर्ण-माला मात्र से नहीं जोड़ा जा 
सकता और न यह ही कहा जा सकता है--गुरु 
अपनी भाषा मे लिपिबद्ध करते है वह शास्त्र कह- 
लाता है। एतावता इस युग मे भी शास्त्रकार 
वीतराग देव ही है इसीलिए--इसे बीतराग 
वाणी कहते है। तथाहि--''शिव्यते शिक्षयतेः्ने- 
नेति ज्ञास्त्र तच्चाविशेषित सामान्येतर सर्वंमषि 
मत्याविज्ञानमुच्यते, सर्वेणापिज्ञानेन जन्तृना बोध- 
नात्‌ | श्रतों विशेषेस्थापयितुमाह---आगमसरूपंशा- 
स्त्रमागस- शास्त्र श्रुतज्ञानमित्यर्थ: । 

“+भ्रभि० रा० पृ० ६९६५ 


सासिज्जइ जेण तह सत्यं ति चाःबिसेसिय नाणं। 
श्रागल एव य सत्यं, श्रागमसत्य तु सुयणाणं ॥ 


--विवोषा० ५५६ 


३. भव्यत्वभाव रत्नत्रयरूप में परिणत नही होता, 


अत: भव्यत्व के अभाव होने पर रत्नत्रय का भी 
अभाव मान लेना भिथ्या है, क्योकि मुक्‍्तात्मा मे 
सम्यक्त्व और ज्ञान-गुण सदाकान ही विद्यमान 
रहते हैं / इसी प्रसग से ज्ञानदर्शत को पर्याय होने 
से सुख भी रत्नत्रय मे गर्भित है--ऐसा सिद्ध होता 


है । 


ज और औ८ और औ€ औ€ %६ ॥€ | और 2८ और अर और और और अर और आओ और और औ८ और %6 आ6 2९ और 
डर --कलिकालविषें तपसवी मृगवत्‌ इधर उधर तें भयवान होय बनते रे 
डे नगर के समीप बसें हैं, यहु महाखेदकारी कार्य भया है। यहाँ नगर हे 
#& समीप ही रहना निषेध्या, तो नगरविषें रहना तो निषिद्ध भवा ही।._ ४ 
और --चेला चेली पुस्तकनि करि मूढ़ सन्तुष्ट हो है भ्रान्ति रहित ऐसा ज्ञानी "६ 
न्‍ उसे बंध का कारण जानता संता इनकरि लज्जायमान हो है। रे 
औ --पापकरि मोहित भई है बृद्धि जिनकी ऐसे जे जीव जिनवरनि का लिंग #६ 
भर धारि पाप कर हैं, ते पापमूर्ति मोक्षमार्ग विषे भ्रष्ट जानने । ५ 
श्र “>मोक्षमार्ग प्रकाशक, पृ० २२२ 3 
टर५५८ ० (४४0३६ जद अं ८ अर अधि ओर अर और और अप ओर और अर अर ऋ ८ 


मुनि-रक्षा परम अहिसा है 


जब हम अपरिग्रह और महांव्रतो की बात करते हैं, 
तब कई साधु (?) समझ लेते है कि हम उनकी चर्चा कर 
रहे है, चाहे वे अपरिग्रही की श्रेणी मे न आाते हों । हम 
स्पष्ट कर दें कि हमारा उद्देश्य अपरिग्रह और अपरिग्रह्दी 
की व्याख्या होता है, न॒ कि परियग्रह ओर परिग्रही की 
व्याख्या । पाठकी को याद होगा कि पिछली बार हम 
अपरि ग्रह को जैन का मूल बता चुके है। अपरियग्रही के 
कुछ नियम है, जिनका उसे निर्दोष रूप में निर्वाह करना 
होता है । यदि प्रमाद-त्रश दोष लग जाय तो उसका प्राय- 
डिचत करना होता है। स्मरण रहे कि अनजान मे हुए 
ब्रतघात का नास दोष है और जानकर किया गया ब्रत- 
घात ब्रत का खंडित होना है। 

अपरिग्रड़ी को अपरिग्रही रहने के लिए सतत रूप में 
निरतिचार अहिसा, सत्य, अचोरय, ब्रह्मचर्य इन पांच महा- 
ब्रतों का पालन करना होता है--ईर्या, भाषा, एषणा, 
आदान निक्षेपण, उत्सगं॑ इन पाच समितियों का पालन 
करना होता है । पांच इन्द्रियो का शमन करना होता है। 
भावनाओं सहित समता, वन्दना, स्तुति, प्रतिक्रमण, 
स्वाष्याय, कायोत्स्ग इन छह आवश्यको का पालन करना 
होता है | केंशलुचन, एक बार आहार, खड़े होकर आहार 
दातुन और स्नान का त्याग, भुमिशयन, और नग्तता घारण 
ये अपरिप्रही के २८ कठिन नियम (मूलगुण) होते हैं । 
उक्त नियमों का पालन खाला जी का घर नहीं-टेढ़ी 
खीर है। अपरिण्रही इन नियमों मे दृढ़ रह सके, और 
आपत्ति आने पर उसे सहन कर सके, इसके लिए उसे 
क्षुधर, पिपासा, शीत, उष्ण, दश-मशक, नग्नत्व, अरति, 
स्त्री, चर्या, निषद्या, शैय्या, श्राक्रेश, वध, याचना, अलाभ, 
रोग, तुणस्पशे, मल, सत्का र-पुरस्कार, प्रज्ञा, अज्ञान और 
अदर्शन इन परीषहों के जय का अभ्यास करना पड़ता है । 

अपरि प्रही व्यक्ति अपरिंग्रह ब्रत में दृढ़ता श्रोर कर्मे- 


(_] परद्मचन्द्र शास्त्री, संपादक 'अनेकान्त' 


कृश करने के लिए अनशन, अवमौदर्य, वृत्तपरिसस्यान 
रस-परित्याग, जिविक्तशय्यासन और कायकलेश इन तपों 
को करता है । और अन्तरग के प्रायश्चित, विनय, वैया- 
वृत्य, स्वाध्याय, व्युत्सगें ओर ध्यान इन छह ॒तपों को 
तपता है। सामयिक, छेदोपस्थापता, परिहार-विशुद्धि, 
सूक्ष्मसाम्प राय, सौर यथाख्यात इन पांच प्रकार के चारित्र 
की बढ़वारी करता है | क्षमा, मारदव, आजंव, शौच, सत्य 
समघम, तप, त्याग, अकिचन और ब्रह्मचर्थ इन दश धर्मों 
को पालता है। निरन्तर द्वाद्श अनुप्रेक्षाओं का चिन्तन 
करता है । 

अपने को अपरिंग्रही घोषित करने वाला कोई व्यक्ति 
यदि हमसे कहे कि वह अपरिग्रही है, तो हमें क्या ऐतराज ? 
भला, हम सत्यमहाब्रती का श्रविश्वास क्‍यों करें और क्यो 
ही उस पर कोई आरोप लगाएं ? हम तो हमारे हम-सफर 
श्रावकों से ही प्रार्थना कर सकते हैं कि वे अपरियग्रही की 
सही पहचान के लिए उसमें ऊपर लिखी बातें देख ले । 
प्रायः देखा गधा है कि अधिकाश लोग मात्र नग्नंता और 
पीछी-कमण्डलु को अपरिग्रही की पहचान मान बैठे हैं, 
जिसका परिणाम सामने है--आए दिनो कतिपय पीछी- 
कमण्डलु घारकों के विषय मे समाचार-पत्रों मे छपने 
वाली विसंगत चर्चाएँ। चर्चाएँ यदि तथ्य से परे होती हैं, 
तो चर्चाओ पर रोक क्‍यों नही, श्रौर यदि सल्य होती हैं, 
तो सुधार के प्रयत्न क्यों नही ? 

हम बहुत दिनों से देव-शास्त्र-युरु रूप तं;न रत्नों की 
बात कह रहे है। वर्तेमान में देव अप्राप्य हैं, शास्त्रों का 
अस्तित्व खतरो से गुजर रहा है तथा लोग्रो को तल- 
स्पर्शी ज्ञान भी नहीं है । ऐसे मे केवल आचार (चारित्र) 
के प्रतीक गृूरुगण ही हमारे मार्ग-दर्शक है। यदि हम 
इनकी भी सुरक्षित न रख सके तो धर्म गया ही समझमिए, 
हमारा कत्तेग्य है कि हम अपरिपग्रहत्व के जगम रूप की 


३२, तर्द ४२, कि० ६३ 


रक्षा में सन्‍तद्ध हो । ऐसा न हो कि बाड ही खेत को सवा 
बैठे ओर हम हाथ मलते रहें । 

गत दिनो कुछ लोगों से उनकी नीति सम्बन्धी प्रश्त 
पुछा गया था कि 'वीतरागी निग्नेन्थ गृरुओ के प्रति श्रद्धा- 
पुर्वेक नमन करने के सम्बन्ध मे उनकी क्या नीति है ?! प्रश्न 
बड़ा तर्कसगत और आचरणीय है । हम ऐसे मार्ग-दर्शत 
की प्रशंसा करते है और अपील करते है कि प्रथम दर्शन 
भें--जब तक रनकी क्रियाओं को स्पष्ट देखा या सुना न 
हो, सभी नि्रेन्‍्थों को वबदना व आहारादि जैसे सम्मानों से 
सम्मानित करना चाहिए। पर, बाद को देख लेना चाहिए 
कि वे मात्र वेश-धर तो नहीं--उनका मुनिरूप चारित्र 
मुनिरूप तो है--जैसा कि ऊपर वाणित है ? कहा भी है, 
+-सम्परदृष्टी जीव भी 'सहृह दि असव्भाव अजाणमाणों । 


हम समझते है कि दीक्षा के समय साधु बेराग्य भाव 
>-साधुता में होता है । जब श्रावक सी अपरिग्रही को 
अपार जनसमूह से घिरे ऊंचे सिहासन, स्टज पर ले जाने, 
भीड़ द्वारा जय-जयकार करने, समाचार पत्रों मे उसके 
गुणगान करत, और तिरमे फोदुओ वाले उत्तम पो7्टरों मे 
उसे अकित कराने आदि जैसे प्रतोपनो में फेसाते है, तब 
निश्चय ही वे उसे पदच्युत कराने के साधन जुटाते है । 
ऐसे में अपरिग्रही स्वयं की पूजा और यश-कामना के 
जजाल में फेस जाता है--मोहित हो जाता है और पद 
से गिर जाता है। अतः श्रावकों को ऐसे उपक्रणों का 
त्याग करना चाहिए क्योकि साधु शों की उक्त प्रपचों से 
बचा लेने मे हो उनके पद की रक्षा है। साधु किरी जन 
समूह से न घिरे, उसके लिए निर्मित स्टेजो पर न बै5, 
फोटुओं के खिचवाने से विराम ले। यदि किसी को धर्म 
लाभ लेना हो तो वह स्वय साधु के निवास स्थान पर 
जाय और साधु उसे लम्बे चोडें भाषण न सुना-- सूत्ररूप 
में हित-मित वचन कहे; आदि । हम तो तब भी आश्चर्य 
होता है, जब वतंमान में साधु-पद-दुलंभ मानने वाले 
कतिपय लेखक और सम्पादक समाचारों से सभी वेष- 


प्रतेकाध्य 


धघारियों को मुनि, आचार्य या उपाध्युय ताम से छापते 
है। ये तो दुरगी नीति हुई -कथनी और करनी बर। 
हमारी दृष्टि भे तो मुन्ियों के प्रसगों को पत्र-पत्रिकाओ से 
दूर रखने से भी साधुपद की रक्ष! है। समाचार पत्रो में 
उनके समाचार आदि उनके अह को बढ़ाते है । 


आज पैसे क! जोर है, अधिकांश व्यक्ति और त्यागी 
भी पैसे की ओर खिचे हुए है। कोई किसी बहाने और 
कोई किसी बहाने लोगो की जेब खाली कराने मे लगे है। 
यश के भूखों को तो यश चाहिए, सो कई पैसे वाले अपना 
मतलब साधते है, यण कमाते है---साधु के चारित्र से उन्हे 
क्या लेना-देना ? साधु का चाहे शिथिलाचार बढ़े या उसे 
पापवव हो ; कुछ श्रावकों की कायरता तो इतनी बढ़ 
चुकी है कि वे धघर्म-निन्दा के भय से कई वेषधारियों के 
अनाचारों तक की लीपा-पाती में लगकर दिगम्बरत्व को 
लाछिन करने क्रो प्रश्नय दे रहे है ? उन्हे धर्मनिन्दा का 
भय है, धर्मलोप की चिन्ता नहीं--जबकि नीति कहती है 
कि 'सड़ें फोडे को काटकर फंक देना चाहिए, ताकि वह 
नासूर न बने । लोगों ये हमारी प्रार्थना हैं |क पैसे संबंधी 
समस्त क्रियाएँ दिगम्बरों के करने की नही -वे दिभम्बरों 
को इधर न घसीटे और स्वय ही धामिक उपकरणों की 
व्यवस्था करें। साधुओं को धार्मिक या तोर्थो-सम्बन्धी 
चंदो का सकलल्‍्प भी वर्ज्य है, सम्पत्ति कब्जा तो महा णप । 


आगे बढ़कर अहिसा का नारा देने वालो को हम यह 
भी स्मरण करा दें कि उयका परम कर्त्तत्य है कि वे 
अपरिग्रहियों के सयमबूपी प्राणो की रक्षा करें। क्योंकि 
लौकिक दशप्रारए तो साधारण के भी होते है । अपरिग्रही 
का असाधारण-- मुख्य प्राण तो सयम है, जिससे उसका 
महाव्रत कायम रहता हं। यदि महात्रती के सयम का घात 
होता है, तो उसका महाब्रत मर जाता है और महात्रती 
की हिंसा हो जाती है | ऐसे मे जेनियो का “अहिसा परमो 
धर्म: नारा कंसे सार्थक होता हैं ? जरा सोचिए 
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आगमों से चुने : ज्ञान-कण 
संकलयिता --श्री शान्तिलाल जन, कागजी 


सिद्धान्त मे पाप मिध्यात्वहीक्‌ कहा है, जहाँ ताई मिथ्पात्व है, तहा ताई शुभ तथा अशुभ खबंही क्रिपाक्‌ 
अध्यात्मविष परमार्थंकर पाप ही कहिये । 

सम्यग्दृष्टिक ज्ञानवैराग्यशक्ति अवश्य होना कहा है । 

मिथ्यादृष्टिका अध्यात्मशास्त्र में प्रथम तो प्रवेश नाही, अर जो प्रवेश करे, तो विपर्यय समझे है । 

जाका संयोग भया, ताका वियोग अवश्य होयगा । ताते विनाशीकती प्रीति न करनी । 

अतीत तो गया हो है, अनांगतकी वाच्छा नाही, वर्तमानकाल विधे राग नाही है, जो थे जाने ताविषे राग कैसाहोय ? 
परद्रत्य, परभाव समारमे भ्रमणके कारण हैं, तिनतं प्रीति करें, ती ज्ञानी काहै क। ? 

निजरा तो आत्मानुभव से होय है । 

मोक्ष आत्माके होय है, सो आत्माका स्वभाव ही मोक्ष का कारण होय | ताते ज्ञान आत्माका स्वभाव है। सो 
ही मोक्षका कारण है । 

जीव नामा पदार्थ समय है, सो यह जब अपने स्वभाव विष तिष्ठे, तब तो स्वसमय है । अर परस्वभाव--र/ग 
हेष, मोहरूप होय तिष्ठे तब परसमय है, ऐसे याक॑ द्विधापणा आबे है। 

काम कहिये विषयनिकी इच्छा, अर भोग कहिये तिनिका भोगना, यहु कथ। तो अनतबार सुणी, परिचय मे 
करी, अनुभव मैं आई, ताते सुलभ है । बहुरि सर्वे परद्रव्पनिते भिन्‍त एक चेतन्यचमत्का स्वरूप अपनी आत्मा 
की कथा तौ स्वय्मेव ज्ञान करे । सो ज्ञान याके भया नाही । अर जिनके याका ज्ञान भया, तिनकी ये उपासना 
कदे करी नाही। यातें याकी कथा कदे न सुनी, गे परिचई, न अनुभव में आई। तारे याका पावना दुलेभ भया । 
आगमका सेवन, युक्तिका अवलम्ब, सुगुरुू का उपदेश, स्वसमवंदन, इनि चारि बातनिकरि उपज्या जो अपना 
ज्ञान का विभव, ताकरि एकत्वविभक्त शुद्ध आत्मा का स्वरूप देख्या जाय है । 

जो जिणमय पवज्जहु ता मा ववहार णिच्छये मुयह | एक्क्रेण विणा छिज्जई, तित्थ अण्णोण उण तच्च ॥ अर्थ-- 
आचार्य कहे है जो है पुरुष हो तुम जा जिनमनक्‌ प्रवर्तावों हो तो व्यवहार अर निश्चय इनि दोऊ नयनिकू मति 
छोड़ो । जाते एक जो व्यवहारनय ता विना तो तीथ कहिये व्यवहारमार्ग ताका नाश होयगा । बहुरि अन्येन 
कहिये निश्वयनय बिना तत्त्व का नाश होयगा । 

वस्तु तो द्रव्य है, सो द्वव्य के निजभाव तो द्रव्य की लार है अर नेमित्तिकभाव का तो अभावही होय । 

शुद्धतय की दृष्टिकरि देखीये तो सर्वकर्मनिते रहित चैतन्यमात्र देव अविनाशी आःमा अतरग विष आप विराजे 
है । यहू प्राणी पर्याय बुद्धि--बहिरात्मा याक्कू बाह्य हैरे है सो बडा अज्ञान है । 

सर्व ही लौकके कामभोग सबंधी बधकी कथा तो सुनने में आई है, परिचय में आई है, अनुभव मे आई है, ताते 
सुलभ है | बहुरि यह भिन्‍न आत्माका एकपणा कबहू श्रवणमें न आया, यातें केवल एक घहही सुलभ नाही है। 


कदे आपक्‌ आफ जानया नाही । 
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बीर-सेवा-सन्दिर के उपयोगी प्रकाशन 
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जेतप्रन्य-प्रतास्ति संग्रह, भाग २ अपश्र द के १२२ श्रप्रकाशित ग्रन्थों को प्रद्ाास्तियों का महत्त्वपूर्ण सग्रह । पचपन 


प्रन्यकारों के ऐतिहासिक ग्रथ-परिचय और परिशिष्टो सहित। स. प. परमानन्द श्षास्त्री । सजिलल्‍्द। १५-०० 
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सिद्धान्त-छशास्त्री । उपयोगी परिशिष्टो और हिन्दी अनुवाद के साथ बड़ साइज के १००० से भी भ्रघिक 


पृष्ठों मे । पृष्ट काग्रज और कपड़े की पक्‍की जिल्‍द । न 25 २५-०० 
ध्यानशतक (ध्यानस्तव सहित) : सपादक प० बालचन्द्र सिद्धान्त-शास्त्री १२-०० 
ज्लेन लक्षणावली (तीन भागों में) : स० प० बानबन्द मद्भास्त शास्त्रा प्रत्येक भाग ४०-०० 
जिन शासत के कुछ जिवारणीप प्रसंग श्री प्मवन्द्र जास्वी, सात विवयों पर शास्त्रीय तकंपूर्ण विवेचन २-०० 
मूल जन संस्कृति अपरिग्रह : श्री पद्म उन्द्र शास्त्री २-०० 
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बोर सेवा सन्दिरका प्रेमातिक 
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(पत्र-प्रवर्तक : झ्राचार्य जुगल किशोर मुरुतार “युगबीर'”) 
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बोर सेवा सन्दिर, २१ वरियागंज, नई दिल्‍ली-२ 


अं 
्ई्‌ | औई 
थ सावधान ! ० 
७५] 4 
डे नीम हक्ोम खतरे जान, हे 
हर नोम हकीस खतरे ईमान अर 
धर है में लक न 
६ हमारी जेन समाज में कई भारतोय स्तर को संस्थाएँ हे जो 
४, दिन-रात भारत की राजनैतिक संस्थाओं को तरह जेनों को गरोबी ६ 
न टूर करने पर जोर देती है! इन संस्थाओं के बहल से नेता जेन रा 
६2 समाज को विधटन से बचाने का राग भी अलापले ह । हि 
४५ कल 2३% 
कै इन नेताओं में बड़े नेताओं सहित, बहुतों को तो जन धर्म मे 2१; 
दे वणित 'लागक के यटआवश्यक कतंच्यों के नाम तक मालन नहीं है। ४२ 
में पे त्ने बज है गा कार 
अै. इनमें जधिकतर नेता रात्रि में भोजन करते फ, अनछने जल का #४ 
28४ प्रयोग करते है ओर कुछ नेता अनाथ गति से धम्रपान करते है और #ई 
हं कुछ तो उससे आगे 'थी पहुँच गये है । रह 
8 ये हो नेता भगवान महावीर के संदेश का प्रचार करते हैं। ६ 
आई. कभी-फभो बच्चों को शामिक शिक्षा हेलु पाठशाला दलाते का ओई 
०2६ ० कि 5 4६ 
7 आदेश भी देते है। * का सबसे अधिक जोर सामाजिक सपठन पर ८; 


है रज्ता हे। ये ही हशय शले फागउ फाठ कर माइक पर चिन्लाते है 
कि रात्ि में शादियां न करे। ये दहेन्न लेवा-देता जजित बताते है। 


2४. फिजूलखचों न हो ऐसा पराशशश देते है / जन को देन ने /ी सबन्ध 
2९ क्करने की सलाह देते है। लेकिन अधिकतर नेतालों का शाचरथ इन 


5४०८३ ३१/५५/५७५३ : 
अर आई कर और #६ 


कम सब बातो के विरुद्ध होता है। ये ही लोग अजेतों सें एल करके ्ध 
+ई गये सहसुस करते है । रातो में शादी करते है। दहेज जतिऊ ?-अधिक २ 
अं लेते है। कई के यहाँ व्यापार का बहाना लेकर काउटल पार्ट भो ढँई 
2५. होती हो तब भो आश्चपं नही ) 3 
टच समाज को ऐसे नेताआ से सावधान रहना ह । कही ऐसा न #% 
& हो कि ये नेतागण अपने पद और नेताग्रीरों को सुरक्षित रखने के 
': चबकर में हमें हमारे धमम के मूल स्वरूप से दूर करा दे और आगम 2९ 
डेट सिद्धान्तों के विपरीत चलाकर हमें हमारे धर्म से च्यूत न कर दे । हु 
कर 


६ ह ;ओ +९ और और कर कट १8 और कट आओ अर और आओ आह भा तर तीर हुआ 
| .._ विद्वान लेखक अपने विचारों के लिए स्वतन्त्र होते है । यहु आवश्यक नहीं कि सम्पादक-सण्च्ल 
लेखक के विचारों से सहमत हो। पत्र में विज्ञापन एवं समाचार प्राय: नहों लिए जाते । 











नितिन नननीी नि न न न तप नल ल+ 
अनीन नल "तथा बनता चयन 2 ल्‍ ऑिननजफरणनननन नमन जग अन्न. ५9 आजशाजिडण जननी नननिनन-न 33. अब >जनये अजीत विलेन जतजरनमननीननननणम«नक मा अमन ४» 


कागज प्राप्ति --श्रीमती अंगूरी देवी जैन (धर्मपत्नी श्रो शान्तिलाल जेन कांगजी ) नई दिल्‍ली-२ के सौजन्य से 





वरमागमस्य बोजं निषिद्धजात्यन्धसिन्धु रविधानस्‌ । 
सकलनयविलसितानां विरोधमथन नमाम्पनेकान्तम ।। 





वर्ष ४२ गे ..._. श्ीर-सेवा मन्दिर, २१ दरियागंज, नई विल्ली-२ अक्टबर-विसम्बर 
किरण ४ बीर-निर्वाण संवत्‌ २५१६, वि० सं० २०४६ १६९८६ 





शान्तिनाथ-जिन-स्तवन 


जयति जगदधीश: शान्तिनाथो यदीयं, 
स्मृतिमपि हि जसानां पापतापोपशान्त्ये । 
विबुधकुलकिरीटप्रस्फुरन्तीलरत्न-- 
झूतिचलमधुपाली चुम्बित पादपद्मम ॥५७ 
स जयति जिनदेवः सर्वविद्विश्वनाथो, 
वितथवचनहेतु क्रोधलोभादि मुक्त: । 
शिवपुरपथपान्थप्राणिपाथेयमुच्चे--- 
जनित परमशर्मा येन धर्मोष्म्यधायि ॥६॥ 
अर्थ --देवसमूह के मुकुटों में प्रकाशमान नील रत्नों की कांति जेसी चंचलश्रमरों की पंक्ति से 
चुम्बित जिनेन्द्र शान्तिनाथ के चरणकमल, स्मरण करने मात्र से ही लोगों के पापरूप संताप को दूर 
करते हैं, ऐसे लोक के अधिनायक भगवान शान्तिनाथ जिनेन्द्र जयवन्त होवे ! जो जिन भगवान असत्य- 
भाषण के कारणीभूत क्रोध एवं लोभ आदि से रहित हैं तथा जिन्होंने मुक्तिपुरी के मार्ग में चलते हुए 
पथिकजनों के लिए, पाथेय (कलेवा) स्वरूप एवं उत्तम सुख को उत्पन्न करने वाले धर्म का उपदेश दिया 
है, वह्‌ समस्त पदार्थों के जानने वाले तीन लोक के अधिपति जिनदेव जयवन्त होवें । 


आचार्य कुन्दकुन्द एवं उनके सर्वोदियवादी सिद्धान्त 


विश्व संस्कृति के उन्‍्नरायकों में आचाये कुन्दकुन्द का 
स्थान सर्वोच्च है । उसका कारण यह नही कि वे किन्‍्हीं 
भौतिकवादी चमत्कारो के द्वारा जनता को अपनी ओर 
आाकषित कर अथवा किसी राजनैतिक दल को संगठित 
कर सभी पर अपना प्रभाव डालते थे। बल्कि उसका मूल 
कारण यह था कि वे लोकहित में जो भी कहना एवं 
करना चाहते थे, एक महान वेज्ञानिक की भांति वे अपने 
विचारा एव सिद्धान्तो का अपने जीवन मे ही सर्वप्रथम 
प्रयोग करते थे और उनकी सत्यता का पुर्ण अनुभव कर 
बाद में उनका प्रचार करते थे। उनके सिद्धान्त मानव- 
मात्र तक ही सीमित नही थे, अपितु प्राणिमात्र तक विस्तृत 
थे और उनके श्रादर्श केवल भारतीय सीमा के घेरे तक ही 
सीमित नही थे बल्कि अखिल विश्व के समस्त प्राणियों के 
लिए थे अर्थात्‌ उन€ सिद्धाग्त सार्वजनोन सार्वकालिक 
एवं सा्वभौसिक थे। ऐसे महान साधक, विचारक एवं 
उपदेष्टा को आधुनिक भाषा-शैली मे लोकनायक अथवा 
सर्बोदय के महान प्रचारक की सज्ञा प्रदान को जाती है । 


प्रस्तुत लघु निबन्ध मे आचार्य कुन्दकुन्द के जीवन 
चूत्त १। ऊह।पाहू नहीं बल्कि उनके उपदेशों एवं कार्यों का 
वर्तमान सन्दर्भों मे संक्षिप्त मूल्थाकन करना ही प्रधान 
उद्देश्य है। अत: यहा तह्ठिषयक क्षपने दृष्टिकोण प्रस्तुत 
करन का प्रयत्न किया जा रहा है। मेरी दुष्ट से जेंन 
दर्शन के क्षेत्र म मौलिक चिन्तन क अतिरिक्त भी काचार्य 
कुन्दकुन्द के निम्नलिखित कार्य विशेष महत्त्वपूर्ण है :--- 

१. स्वरचित साहित्य मे समकालीन लोकप्रिय जन- 
भाषा (जेन शौरशेमी--प्राकृत ) का आजीव प्रयोग, 


२. स्वोदियौ संस्कृत का प्रचार, तथा 


३. राष्ट्रीय एकया एवं अखण्डता के लिए प्रयत्न । 


[0 प्रो० (डॉ०) राजारास जेन 


समकालीन जनभाषा-प्रयोग 

आधुनिक दृष्ठिट से ग्रदि विचार किया जाय तो प्राचार्य 
कुन्दकुन्द अपने समय के एक समर्थ जनवादी सन्त विचा- 
रक एवं लेखक थे । इस कोटि का लेखद बिना किसी 
वर्गभेद एवं वर्णभेद की भावना के, प्रत्येक व्यक्ति के पास 
पहुचने का प्रयतन करता है और उसके सुख-दुख की जान- 
कारी प्राप्त कर उन्हे जीवन के यथार्थ सुख सनन्‍्तोष का 
रहस्य बतलाना चाहते हैं । यह तथ्य है कि जनता-जन।र्देन 
से घुलने-मिलने के लिए किसी भी प्रकार की साज-सज्जा 
तथा बेभवपूर्ण आडस्बरा की आवश्यकता नहीं होती, 
क्योंकि उनकी तडक-भडक से सामान्य जनता उनसे 
विश्वास पूर्वक घुल- पल नहीं पायी । इसोलिए लोकहित 
की दृष्टि से कुल्दकुन्द ने अपने छर का वैभव छोडा, गृह- 
त्याग किया, निग्नन्थ-चेश धारण किया, पद-यात्रा का 
आजीवन ब्रत लिया और सबसे बडी प्रतिज्ञा यह की, कि 
वे सामान्य-यनता के हियार्थ लोकप्रर्चालत जनभापा का 
ही प्रयोग करेगे, उसी मे प्रवचन करंगे, उसे। मे बोल गे, 
उसी मे सोचेंगे और उसी मे लिखेंगे भी | वे कभी भी 
किसी सीमित दरबारी-भाषा का प्रयोग नहीं करंगे। इस 
दुढ ब्रत का उन्होंने आजीवन पालन किया भी । 


आचाय॑ कुन्‍दकुन्ट के समय की (अर्थात्‌ आज से दो 
हजार वर्ष पूर्व को) जनभाषा को भाषा-शार्त्रियों ने 
“प्राकृत-भाषा" कहा है। कुन्दकुन्द के पूर्व भी प्राकृतो का 
प्रयोग होता भागा था । पूर्व-तीर्थकरों के साथ-साथ पाएवें- 
नाथ, मद्दावीर एव बुद्ध ने अपने-अपने प्रवचनो में जनभाषा- 
प्राकृत का ही प्रयोग किया था। यही नही, प्रियदर्शी 
सम्राट अद्योक ने भी अपने अध्यादेण जनतभाषा-प्राकृत भे 
ही प्रसारित किए थे तथा कलिग-नरेश खारवल ने भी 
अपन राज्य-काल का पूणा विवरण जनभाषा-प्राकृत में ही 


आचार्य कुन्वकन्द एवं उनके सर्वोदयवादी सिद्धान्त ३ 


प्रस्तुत किया था । किन्तु इन सभी की भाषा पूर्वी-भारत 
में प्रचलित वह जनभाषा थी, जिसे मागधी एवं अधं- 
मागधी 5 नाम से अभिहित किया गया है। आचार्य 
कुन्दकुन्द की स्थिति इससे भिन्‍न है । 


आचाय॑ कुन्दकुन्द पहले समर्थ लेखक एवं कवि है, 
जिन्होंने दक्षिणात्य होते हुए भी उत्त र-भारत में जन्मी किसी 
जनभाषा, जिसे कि भाषाशास्त्रियों ने “जेन शोौस्सेनी- 
प्राकृत” बहा, का केवल प्रयोग मात्र ही तहीं किया, 
आततु उममे निर्मीकता पूर्वक बिना किसी सोच-सझोच के 
घाराप्रवाह विविध विषयक विस्तृत साहित्य का प्रणयन 
भी किया और उ* के सामथ्यं एव गौरव को द्विगुणित कर 
उसकी लोकप्रियता मे चार चाँद लगा दिएः। उनके 
साहित्य की विशालता भी इतनी है कि उसकी पूर्ण सूची 
यहाँ प्रस्तुत कर थाना सम्भव नहीं । यद्वी कहा जा सदता 
है कि उनके उपलब्ध उब अनूपलब्ध ग्रन्थों की कुल सख्या 
सम्मवत “-१/२ दर्जन से भी अधि+ है । परवर्ती लेख- 
आचार्यो के सम्मुख उन्होने इतना सरस एवं मर्मस्पर्णी 
साहित्य लिखकर एक ऐसा विशेष आझ्ादर्श उपस्टित किया 
कि जिसणे प्रेरणा लेकर परवर्ती अनेक कवि १०वत्री, : श्वी 
सदी तक निरन्तर उसी भाष' में सादत्य-प्रणयन करते 
ग्हे। 

आधुनिक भारती4 भाषाओं क॑ उद्धव एवं विकास के 
अण्ययन क्रम म॑ भाषा वेज्ञाननकों ने यह भी स्पष्ट कर 
दिया है कि ब्रजवोली का उद्धव एवं विकास “शौरशेनी- 
प्र-#त” से हुआ है । अत: यदि निष्पक्ष दृष्टि से देखा जाय, 
तो कुन्दकुन्द ही ऐसे प्रथम आवाये है, जिनके साहित्य ने 
आधुनिक ब्रजभाषा एव साहित्य को न केवल भावभूमि 
प्रदान की, अपितु उसके बहु आयामी अध्ययन के लिए 
- स्रोत भी प्रदान किए । इस दृष्टि से क्ुन्दकुन्द को हिन्दी- 
साहिशय, विशेषतया ब्रज-भाषा एवं उसके भक्ति-साहित्य- 
रूपी भव्य-प्रासाद की नीबव का ठोस पत्थर माना जाय, 
तो भत्युक्ति न होगी । 

कुन्दकुन्द की दूसरी विशेषता है, उसके द्वारा सबंदियी 
संस्कृति का प्रचार। भारतीय सस्क्ृति वस्तुतः त्थाग की 
संस्कृति है, भोग की सस्कृति नहीं । वे सिद्धान्तों के प्रद- 


शेन में नहीं बल्कि उन्हें जीवन में उतारने की आवश्यकता 
पर बल देते थे | उनके जो भी आदर्श थे, उनका सर्वेप्रथम 
प्रयोग कुन्दकुन्द न +पने जीवन पर किया और जब वे 
उसमे खरे उतरते थे, तम्मी उन्हे मार्वजनीन रूप देते थे । 
उनके “पाहुड-साहित्य” का यदि गम्भीर विश्लेषण किया 
जाय, तो उससे यह स्पष्ट बिदित हो जायमगा कि उनके 
अहिंसा एक अपरियग्रह सम्बन्धी सिद्धान्त केवल मानव 
समाज तक ही सीमिप न थे, अपितु समस्त प्राणि-जगत 
पर भी लागू टोत है । संवदिय का यह स्वरूप भ्रन्यत्र दुर्लभ 
हो है। “जिओ और जीने दो” के सिद्धान्त का उन्होने 
आजीवन प्रचार किया । 


आचार्य कुन्दकृन्द की सर्वोदियी संस्कृति का क्षीत्र 
अत्यन्त विस्तृत है । वह वस्तुतत हृदय-परिवततंन एवं आत्म- 
गुणों के विकास की सस्क्ृति है। उसका मूल आधार-- 
मेत्री, अमोद, कारुण्य एव. मध्यस्थ-आवना ही रही है । 
यह विचारणीय है कि रुपयो, पंसो। सोना-चाँदी, वैभव, 
प्रद-प्रभाव आदि के बल पर अथवा शौतिक-शक्ति के बल 
पर क्या जआत्मग्रुणो का विकास किया जा सकता है ? क्‍या 
शारीरिक-सोन्दर्य तश्ग उच्चकुल एवं जाति में जन्म ले 
लेने मात्र से ही मदगुणो का आविर्भाव हो जाता है ? 
सरलता, निशछलता, देयालूता, परदुःखकातरता, श्रद्धा 
एवं सम्मान की भात्रना क्‍या दूकानों पर बिक्रती है, जो 
खरीदी जा सके ? नहीं । सद्गुण तो यथार्थत. श्रेष्ठगुणी- 
जनो के समग्गं से एवं वीतराग-वाणी के अध्ययन से ही आ 
सकते है । कुन्दकुन्द ने कितना थुन्दर कहा है +- 
णडि देहो वदिज्जइ ण वि य कुनो ण वि य जाइ-सजुत्तो । 
को वतदइ गुणहीणो णहु सवणो णेव सावओ होइ ॥दसण ० २७ 


अर्थात्‌ न तो शरीर की बन्दना की जाती है और न 
कुन की, उच्च जाति की भी बन्दना नहों की जातो। 
गृणहीन की वन्दना कौन करेगा ? क्प्रोकि न तो सदगुणों 
के बना मुनि हो सकता है ओर न ही श्रावक । 


पुन: कुन्दकुन्द कहते हैं :--- 
सब्बे वि या परिहीणा रूख-विरूवा वि वदिदसुवया थि। 
सील॑ जेसु सुसील सुजीविदं माणुस तेहि ॥सोल० १८ 


४, वर्ष ४२; कि० ४ 


अर्थात्‌ भले हो कोई हीन जाति का हो, सौन्दर्य 
विहीन कुरूप हो, विकलांग हो, झूरियों से युक्त वृद्धावस्था 
को भी प्राप्त क्‍यों न हो? इन विछूपों के होने पर भी यदि 
वह उत्तमणील का धारक हो तथा उसके मानवीय गुण 
जीवित हो तब भी उस विरूप का मनुष्य-जन्म श्रेष्ठ माना 
गया है । 

आत्मगुण के विकास का अर्थ कुन्दकुन्द ने यही माना 
है कि जिससे व्यक्ति अपना अपने परिवार, समाज एव 
देश का कल्याण कर सके । यही सार्वकालिक एवं सार्व- 
भौमिक सत्य है| सम्राट अशोक तत्र तक ' प्रियदर्शी” एवं 
स्वत: लोको १पचारी न बन सका और तब तक वह भारत 
माता के गले का हार न बन सका, जब तक उसने कॉलिंग 
युद्ध में सहस्नो सैनिको की हत्या के अपराध के प्रायश्चित 
में अपनी तलवार तोड़कर नही फेक दी और अहिसक- 
जीवन व्यतीत नहीं करने लगा । मोहनदास करमचन्द 
गांधी, तब तक महात्मा एवं राष्ट्रपति नहीं बन सके, जब 
तक उन्होंने महर्षि जनक, तीर्थंकर मह॒ःबीर एवं गोतम बुद्ध 
की भूमि का स्पर्श कर अहिसा, सत्य ब्रह्म वर्य एवं अपरि- 
ग्रह को अपने जीवन में नहीं उतार लिया । 


जीबन के सन्तुलन एवं सरसता के लिए ज्ञान एवं 
साधना अथवा तप के समन्वय पर कुन्दकुन्द ने विशेष बल 
दिया क्योकि एक के बिना दूसरा अन्धा एवं लगडा है । 
पारस्परिक सयमन के लिए एक को दूसरे की महती आव- 
श्यकता है। 
कुन्दकुन्द ने स्पष्ट कहा है :--- 
तबरहियं ज॑ णाणं णाणविजुतो तवो कि अकयत्थो । 
तम्हा णाण तबेण धंजुतो लह॒ह णिव्वाण ॥मोक्ख ० ५६ 
अर्थात्‌ तप रहित ज्ञान एव ज्ञान रहित तप ये दोनो 
ही निरथ्थंक है (अर्थात्‌ एक के बिना दूसरा अधा एवं 
लगडा है) अतः ज्ञान एवं तेप से युक्त साधक ही अपने 
यथार्थ लक्ष्य को प्राप्त करता है । 
पूर्वं-परम्परा प्राप्त कर आचाय॑ कुन्दकुन्द ने संसार की 
समस्त समाज-विरोधोी दुष्प्रवृत्तियो एव जनाचा रो को पाँच 
भागो में विभक्त किया :--१. हिंसा, २. झूठ, ३. चोरी, 


लनेकान्ते 


४. कुशील एवं ५. परिग्रह । इनका यथाशक्ति त्याग करना 
ही श्रावकाचार है तथा सर्वे देश त्याग करना ही मुनि- 
आचार । जैनधर्म को यह आचार-व्यवस्था वस्तुतः सर्वोदिय 
का अमर नाम माना जा सकता है क्योंकि उन दोनों मे न 
केवल मानव के प्रति, अपितु समस्त प्राणि-जगत्‌ के प्रति 
भी सदभावना सुरक्षा एवं उसके विकास की प्रक्रिया मे 
उसके सहयोग की पूर्ण कल्याण कामना निहित रहती है । 
अत: यदि जैनताचार का मन, वचन एवं काय से निर्दोष 
पालन होने लगे तो सारा ससार स्वत: ही सुधर जाएगा। 
कोर्ट-कचहरियो एवं थानों की भी भगावश्यकता नहीं 
रहेगी । उनमे ताले पड जायेगे। पुलिस, सेता, तोप एव 
तलवारो की भी फिर क्‍या आवश्यकता ? 


इण्डियत-पैनल-कोड मे वणित अपराध-कर्मों तथा 
पुबक्ति ५ पापों छा यदि विधश्िवत्‌ अध्ययन किया जाए, 
तो उनमे आश्चयंजनक समानता दृष्टिगोंचर होती है । 
यक्त इण्डियन पैनल कोड में भी पाँच बातों का बिशभिन्‍न 
धारारो भे वर्गीकरण कर उनके लिए विविध दण्डो की 
व्यवस्था का वर्णन किया गया ४ । अन्तर केबल यही है 
कि एक में प्रायश्चित, साधना, आत्म-सयम तथा आत्म- 
शुद्धि के द्वारा अपराध-कर्मों से मुक्ति का विधान है, तो 
दूसरे मे कारागार की सजा, श्रथ्थ॑दण्ड एवं पुलिस की भार- 
पीट आदि से अपराध-कर्मो की प्रवृत्ति को छूडाने के प्रयटन 
को व्यवस्था है ! 


आदर्शवादी दृष्टिकोण से यदि देखा जाय तो स्वस्थ 
समाज एवं कल्याणकारी राष्ट्र-निर्माण की दृष्टि से कुन्द- 
कुन्द द्वारा निदर्शित जैनाचार अथवा स्वोदिय का सिद्धांत 
आज भी उतना ही प्रासगिक है, जितता कि आज से 
२००० वर्ष पूर्व। विश्व को विषम समस्याओं का समा- 
घान उसो से सम्भव है । 

आजार्य कुन्दकुन्द ने तीसरा महत्वपूर्ण कायं॑ किया 
राष्ट्रीय अखण्डता एवं एकता का । वे स्वय तो दाक्षिणात्य 
थे । उन्होने वहाँ की किसी भाषा में कुछ लिखा या नही, 
उसको निश्चित सूचना नही है । तमिल के पंचम वेब के 
रूप में प्रसिद्ध “थिरुकुरल” नामक काव्य-प्रन्थ का लेखन 


झ्राचाय कुन्वकुन्द एवं उनके सर्वोवयवादी सिद्धाम्त पर 


उन्होंने किया था, ऐसी कुछ विद्वानों की मान्यता है किन्तु 
यह मान्यता अभी तक सर्वेसम्मत नहीं हो पाई है । फिर 
भी, यदि यह मान भी ले कि वह उन्हीं की रचना है, तो 
भी उन्होंने बाद मे प्रान्तीय सकीर्णता से ऊपर उठने का 
निश्चय किया और शूरसेन देश (अथवा मथुरा) के नाम 
पर प्रसिद्ध शोरसेनी-प्राकृत-भाषा का उन्होंने गहन अध्य- 
यन किया तथा उसी में उन्होंने यावज्जीवन साहि-य की 
रचना की । उसमे जीवन की यय,र्थता का चित्रण, भाषा 
की सरलता, सहज वर्णन-झली वव मार्मिक अनुभूतियों से 
ओत-प्रोत रहने के कारण वह साहित्य इतना लोकप्रिय 
हुआ कि प्रान्तीय, भाषाई एवं भौगोलिक सीमाएँ स्वता 
ही समाप्त हो गह । सर्वेत्र उसका प्रचार हुआ्ना । आज भी 
पुर्वे से पश्चिम एवं उत्तर से दक्षिण कही जाये आचार्य 
बुन्दकुन्द सभी के अपने है । उनके लिए न दिश।भेद है, न 
देशभेद है, न भाषाभेद है, न प्रान्तभेद है, न धर्मभेद है 
गौर न वर्णभेब ही । 


इस प्रकार एक दाक्षिणात्य सन्त कुन्दकुन्द ते अपने 
केवल एक भाषा-प्रयोग से ही समस्त राष्ट्र को एकबद्ध 
कर चमत्कृत कर [दिया । आधुनिक दृष्टि से भाषा-प्रयाग 
के माध्यम से राष्ट्र क। एकबद्ध बनाए रखने का इससे 
बड़ा उदाहरण भौर कहाँ मिलेगा ? 


शोरसेनी-प्राकृत के क्षेत्र से यदि कुन्दकुन्द को पृथक्‌ 
कर दिया जाय तो उसकी उतनी ही क्षति होगी, जितनी 
कि शोरसेनी-प्राकृत से उत्पन्न ब्रजभाषा के महाकवि 
सूरदास को पृथक्‌ कर देने पर हिन्दी-साहित्य की क्षति । 
शोरसेनी-प्राकृत तथा ब्रजमाषा सहित उत्तर भारत की 
प्रमुख भाधुनिक भाषाओं का प्राकृतों से गहरा सम्बन्ध 


है । अत: हिन्दी-साहित्य विशेषतया ब्रजभाषा के साहित्य 
टो यदि उत्तरोत्तर समृद्ध बनाना है, तो कुन्दकुन्द की 
भाषा एवं साहित्य का अध्ययन एवं प्रत्रार-प्रसार करना 
ही होगा । 


ईस प्रकार आचाय॑ कुन्द/ुन्द की देन के विषय में यहाँ 
सक्षिप्त विचार प्रस्तुत किए गए किन्तु उनके अवदानों 
की यही अन्तिम सोमा नही है। वस्तुतः उनका व्यक्तित्व 
तो इतना विराट है कि उसे शब्दों में गुथ पाना कठिन ही 
है । श्रभी तक विद्वानों ने उनका केवल दाशंनिक मूल्या- 
कन ही किया हे । किन्तु मेरी दुष्टि से वह भी अपूर्ण ही 
है क्योकि विश्व के प्रमख दर्शनों के साथ उनका तुलना- 
त्मक अध्ययन तथा उसमे पारस्पारेक आदान-प्रदान की 
दिशा मे कोई भी विचार नहीं किया गया जो कि आव- 


श्यक ही नही अनिवाय॑े भी है । 


इसी प्रकार कुन्दकुन्द की भाषा का भाषा वेज्ञानिक 

विश्लेषण, उनके साहित्य का सॉस्कृतिक, सामाजिक एवं 
काव्पात्मक मुल्यांकन भी अमी तक नही हो पाया है। इन 
पक्षों पर जब तक प्रामाणिक अध्ययन नही हो जाता तब 
क कुन्दकुन्द के बहुआयामी व्यक्त्वि से अपरिचित ही 
रहेगे | श्रमण सस्कृति के महान सवाहक आचाय॑ कुन्दकुन्द 
के इस द्विसहस्राब्दि, समारोह के प्रसंग में यदि उनके 
सर्वांगीण पक्षों को प्रकाशित क्रिया जा सके, तो उसे इस 
सदी का भारतोय इतिहास एवं सस्कृति के लिए बहुमूल्य 
उपहार माना जायगा । 

-+प्राचाय एवं अध्यक्ष, 

स्तात्कोत्तर सस्क्ृत-प्राकृत विभाग, 

हृ० दा० जैन कालेज, आरा(बिहार)०स०३११ 


वादिराजसूरि के जीवनवृत्त का पुनरीक्षण 


सस्कृत साहित्य के विशाल भण्डार के अनुशीलन से 
पता चलता है कि भारतवर्ष मे सुरभारती के सेवक 
वादिराज नाम वाले अनेक विद्वान हुए है । इनमें पाएवंनाथ 
चरित-यशोधर 7रिनादि के प्रणेता वादिर।जसूरि सुप्रसिद्ध 
है, जी न्‍्यायविनिष्चय पर विवरणा नाम्नी दीऊा के भी 
रचयता है ! प्राकृत निबन्ध में इन्ही वादिराज को विषय 
बनाया गया है। उनकी सम्पूर्ण कृतियों का भले ही 
विधिवत्‌ अध्ययन न हो पाया हो, परन्तु उनके सरम एकी- 
भाव स्तोत्र से धामिक समाज, स्यायविनिश्चय विवरण से 
ताकिक समाज और पाश्वंनाथ चरित-यणोध रचरितादि से 
साहित्यज्ञ समाज सर्वंथा सुपरिचित है । जहा एक मोर 
उन्हे महान्‌ कवियों गे स्थाज प्राप्त है, वहा दूसरी और 
श्रेष्ठ ताकिकों को पक्ति में भी उत्तम स्थान पाने वाल 
हैं । 

वादिराजसूरि द्राविड संघीय अरुगन शाखा के 
आचाये थे । द्राविड सघके अनेक प्राचीन शिलालेख में 
द्रविड़, द्रमिड़, द्रविण, द्रविड, द्रमिल, दविल, दरविल 
आदि नामों से उल्लेख पाया जाता है । ये नामगत भेद 
कही लेखको के प्रमादजन्य है तो कही भाषा वैज्ञानिक 
विक्रासजन्य। (जीनकाल में चेर, चोल और पाण्ड्य इन 
तीन देशो के निब्रासियो को द्राविड़ कहा जाता था । केरल 
के प्रसि+ आचार्य महाकति उल्लूर एस० परमेश्वर अय्यर 
दाचिड़ छाब्द का विकास विठास या बिशिष्टता अर्थ के 
बाचक तमिष शब्द से निम्नलिखित क्रमानुसार मानते 
हैं--तमिष, ममिल, दमिल, द्रमिल, द्रमिड़, द्रविड़, 
द्राविड़ ।' 


महाकवि वादिराज ने किस जन्मभूमि एवं किस कुल 
को अलकृत किया--इस सम्बन्ध में कोई भी आतन्तरिक 
या बाह्य प्रमाण उपलब्ध नहीं होता है । यतः वादिराज- 


डॉ० जयकुमार जैन 


सूरि द्राविड़् सघीय थे, श्रत' उनके दक्षिणात्य होने की 
सम्भावना की जाती है। द्रविड देश को वतंमान आन 
प्रदेश और तमिलनाइई का कुछ भाग माना जा सकता है । 
न्मभूमि, माता-पिता आदि के विषय में प्रमाण उपलब्ध 
ने होमे पर भी उनकी कृतियों के अनम्य प्रश्नस्ति पद्यों से 
ज्ञात होता हैकि वादिराजसूरि के ग्रुरु का नाम श्री 
मतिसागर ओर गुरू के गुरू का नाम श्रीपालदैव था ।* 


पशस्तिलक चम्पू के सस्कृत टीकाकार श्रुतसागरतुरि 
ने वादिराज और वादीभसिह की सोमदेवाचार्य का शिष्य 
बतलाते हुए लिखा है कि -“स वादिराजो5पि श्री सोम- 
देवाचायंस्य शिष्य: ।” “वादीभसिहोआप मदीयशिष्य:, 
वादिराजो5पि मदीय शिष्य” इत्युक्तत्वात्‌ ।" इसके पूर्व 
श्रुवसागरसूरि ने “उक्तं च वादिराजेन” कहकर एक पद्य 
उद्धत किया है, जो इस प्रकार है--- 


“कर्मणा कवलितों सो5्जा तत्पुरान्तर जतांगमवाटे । 
कर्मकोद्रवरसेन हि मत्त: कि किमेत्यशुभधाम न जीव, ॥' 


यह श्लोक वादिराजसूरिकृृत किसी भी ग्रन्थ में नही 
मिलता है और न ही अन्य वादिराजविरचित ग्रन्थों में 
ही । सोमदेवसूरि के नाम से उल्लिखित “वादीभपसिहो5प 
मदीयाशष्य. वादिराजो5पि मदीयशिष्य:' वाक्य का 
उल्लेख भी उनकी किसी भी रचना (यश०, नीतिवा०, 
अध्यात्मतरंगिणी) मे नही है। अतः वादिराज का सोम- 
देवाचाय का शिष्यत्व सर्ववा असगत है। यशस्तिलक 
चम्पू का रचनाकाल चंत्र शुक्ला त्रयोदशी शक स० ८८४१ 
(९५६ ई०) है" जबकि धादिराज के पाएवेंनाथचरित का 
प्रणयनकाल शक सं० ६३७ (१०२४ ई०) है।* इस श्रकार 
दोनों ग्रन्थों के रचनाकाल का ६६ वर्षो का अन्तर भी 
दोनो के गुरूशिष्यत्व मे बाघक है । 


वादिराजसूरि के जीवनवृत्त का पुनरीक्षण द 


शाकटायन व्याकरण की टीका “रूपसिद्धि” के रच- 
थिता दयापाल मुनि वादिराज के सत्तो्थ (सहाध्यायों या 
मध्ररमा) थे । मल्लिषण प्रशस्ति मे वादिराज के सतीर्थों में, 
पुष्पसेन और श्रीविजय का भी नाम झआाया है। किन्तु 
इन दोनों का कोई ग्रंथ उपलब्ध नही है । हुम्मुच के इन 
शिला लिखों मे द्राविड़ सघ की परम्परा इस प्रकार दी गई 


+> कल 
९ 


मौनिदेव 
| 


विमलचन्द्र भट्टा रक 


कनकसेन वादिराज (हेमसेन) 


] 

। 
पृष्पसैन 

| 
गुणसेन 

| 


दयापाल वादिराज श्रीविजय 


| च् शि गप ण् 
श्रेयाशदेव फमलभद्र अजितसेन(वादीभसिह) कुम रसेन' 


यहा वादिराज के गुरू का नाम कनकसेन वादिराज 
(हेमसेन) कहा है और अन्यत्र मतिसायर निर्दिष्ट हैं! 
इसका समाधान यही हो सकता है कि कदचित्‌ मतिसागर 
पादिराज के दीक्षा ग्रुरू थे और कनकसेन वादिराज 
(हेमसेन) विद्या गुरू। श्री नथूराभ प्रमा का भी यहो 
मन्तव्य है ।'' साध्वी सघमित्रा जी ने वादिराज जी के 
सतीर्थ का नाम अनेक बार दयालपाल लिखा है ।' जो 
सम्भवत' मुद्रण दोष है क्योकि उनके द्वारा प्रदत्त सन्‍्दर रे 
मल्लिशेणप्रशस्ति मे भी दयापाल मुनि हो आया है । 


वादिराज कवि का मूलनाथ था या उपाधि--इस 
विषय में पर्याप्त वैमत्य है। श्री ताथूराम प्रेमी को मान्यता 
है कि उनका मूल नाम कुछ भ्रोर ह्वी रहा होगा, वादिराज 
पी उनकी उपाधि है। और कालातर में वे इस नाम से 
प्रसिद्ध हो गये ।' टी० ए० गोपीवाथ राव ने वादिराज 
का वास्तविक ताम केसकसे” वादिराज माना है इसका 


कारण यह हो सकता है कि कीथ, विन्टरनित्झ आदि 
कुछ पाश्चात्य इतिहासज्ञों ने कनसेन बादिराज कृत २६६ 
पद्यात्मक एबं ४ सर्गात्मक यशोध रचरित नामक काव्य का 
उल्लेख किया है । किन्तु यह भ्रामक है । विभिन्‍त शिला- 
लेखों में कनसेन वादिराज ओर वादिराज का प्रथक्‌-पृथक्‌ 
उल्लेख है ।! एक अन्य शिलालेख में जगदेकमलल वादि- 
राज का नाम वर्घभान कहा गया ८ ।* वादिराज सूरि 
ढ्वारा विरचित एकीभाव स्तोत्र (कल्याणकल्पद्रम) पर 
नागेन्द्रसूरि द्वारा विरचित एक टीका उपलब्ध होती है । 
टीकाकार के प्रारम्भिक प्रतिज्ञा बाक्य मे स्पष्ट रूप से 


वादिराज का दूसरा नाम वर्धमान कहा गया है--- 


“श्रीमद्आादिराजापरनामवर्धमानमुनीश्व रविर चितस्य 
परमाप्तस्तवस्यातगहनगभी रस्य सुखावबोधार्थ भ्यासु 
जिघृक्ष,पा रतन्त्रैज्ञानभूषणभट्टा रकेरूपरुद्धा नागचन्द्रसू रिये- 
थाशक्ति छाग्रामात्रमिदं निबन्धतममिधत्ते ।/” किन्तु यह 
टीका अत्यन्त अर्वाचीन है। टोका की "क श्रति झालरा- 
पटन के सरस्वती »वन में है। यह प्रति वि० स० १६७६ 
(१६१६ ई०) मे फाल्गुन शुक्ला अष्टमी की मण्डलाचार्य 
यश:कीति के ब्रह्मदास ने बैराठ नगर म आत्म पठलनार्थ 
लिखी थी ।" 


यत: वादिराज ने पाश्वंनाथचरित की प्रशस्ति* तथा 
यशोधरचरित के प्रारम्भ में आपना नाम वादिराज ही 
कहा है, अत: जब तक अन्य कोई प्रबल भ्रमाण नहीं 
मिलता है, तब तक हमें वादिराज ही वास्तविक नाम 
स्वीकार करना चाहिए । 

वांदिराज सूरि के समय दक्षिण भारत में चालुक्य 
नरेश जयसिह का शासन था। इनके राज्यकाल को 
सीमाये (०१६-१०४२ ई० मानो जाती है ।* महाकवि 
बिल्हण ने चालुक्य वश की उत्पत्ति दैत्यो के नाश के लिए 
ब्रह्मा की चुलुका (चुल्लू) में बताई हैं? उन्होंने चालुक्य 
वश की परम्परा का प्रारम्भ हारीत से करते हुए उनकी 
वशावली का निर्देश इस प्रकार किया है-- मानव्य, तेलप, 
सत्याश्रय, जयसिह॒देव ।" जयसिह॒देव के उत्तराधिकारी 
आहवमलल्‍ल द्वारा अपनी राजधानी कल्याण नगर बसाकर 


८, यर्ष ४२, कि० ४ 


उसे बनाने का उल्लेख विक्रमांकदेवचरित मे किया गया 
है । जिससे स्पष्ट दोता है कि उनके पूर्व शासक की 
राजधानी अन्यत्र थी। पाश्वेनाथचरित को प्रशस्ति मे 
सहाराज जयसिंह की राजधानी “कट्टगाती रभूमो””" कहा 
गया है। किन्तु दक्षिण में कट्टगा नामक कोई नदी नहीं 
है। हाँ, बादामी से लगभग १८-१६ कि० मी० दूर तऊ 
कट्रग री नामक स्थान जरूर है जो कोई प्राचीन नगर जान 
पडता है| ऐसा लगता है कि प्रमादव॒श “कट्टगेरीतिभूमौ 
के स्थान पर हस्तलिखित प्रति मे “कंट्टगाती रभूमौ” लिखा 
गया है। कट्टगरी नामक उक्त स्थान पर चालुक़्य विक्रमा- 
दित्य (द्वितीय) का एक कनन्‍नड़ी शिलालेख भी मिला है, 
जिससे स्पष्ट है कि चालुक्य राजाओं का कट्टगेरी स्थान से 
सम्बन्ध रहा है। यही कट्ठगेरी जयसिहदेव की राजधानी 
होना चाहिए । 

पाश्वेबाथचरित के अतिरिक्त न्‍न्यायविनिश्चय विवरण 
एवं यशोघरचरित की रचना भी जयसह को र।जधानी मे 
ही सम्पन्न हुई थी। न्‍्यायविनिश्चय विववरण" मे तो 
इसका उल्लेख किया ही गया है, यशोधरचरित मे भी 
जयसिंह पद का प्रयोग करके बड़े कौशल के साथ इसकी 
सूचना दी गई है । यथा-- 


“व्यातन्वन्जयर्सिहता रणमुखे दीर्ध दघो घारिणीम्‌ ।” 


7१7२७ 


“रणपमुखजयसिहो राज्यलक्ष्मी बभार । 


किसी भी आन्तरिक या बाह्म प्रमाण द्वारा वादिराज 
का जन्मकाल ज्ञान नहीं हो सका है। परन्तु यत- उन्होने 
पाश्वंनाथचरित की रचना शक स० ६४७ कारतिक शुक्ला 
ठृत्तीय को वगे थी”, अत: उनका जन्म समय ३०-४० वर्षे 
मानकर €८५-६६९५ ६० के लगभग माना जा सकता है। 
पंचवस्ति फे ११४७ ई० उत्कीर्ण शिलालेख मे वादिराज 
को गगवंशीय राज। राजमल्ल (चतुर्थ) सत्यवाक्‌ का गुरू 
बताया गया है। थरह राजा €७७ ई० में गद्दी पर बैठा 
था। समरकेसरी चामुण्डराय इसका मन्त्री था +* अतः 
वादिराज का समय इससे पूर्व ठहरता है॥ इन आध।रो 
पर वादिशज का समय ६५०-१०५० ई० के मध्यवर्ती 
मानने मे कोई असंगति प्रतीत नही होती है । 


झनेकान्त 


श्राचाय बलदेव उपाध्याय ने पाश्यंनाथचरित का 
प्रणयन पिहचक्रेश्वर चालुक्य चक्रवर्ती जयसिहदेव की राज- 
धानी मे शक सं० ६६* में लिखा है ।' उनका यह कथन 
पाश्वेनाथचरित के नग>सात वर्धि-चार और रन्ध्रजनव 
की वितरित गणाना (अकाना यामा गति.) ६४७ शक सं० 
से विरुद्ध, अतएव असगत है। एक और विचित्र बात 
देखने मे आई है कि डा० हीरालाल जैन जैसे सुप्रसिद्ध 
विद्वान ने भी वादिराज को कही दसबवी, कही ग्यारहवी 
और कही-कही तेरहवी शताब्दी तक पहुंचा दिया है । 
डा० जन ने यशोध्रचारत का उल्लेख करते हुए १०वीं 
शताब्दी", एकीभाव स्त्रोत के प्रसग से १९वीं शताब्दी, 
पा० ना० च० के सम्बन्ध मे भी ११वीं शताब्दी", तथा 
न्यायविनिश्चय विवरण टीका के उल्लेख में १शवबी 
शताब्दी" का समय वादिराज के साथ लिखा है। स्पष्ट 
है कि वादिराजसूरि का तेरहवी शती म लिखा जाना या 
तो मुद्रणणत दोप है अथवा डा० जैन ने काल-निर्धा रण मे 
पाश्वेनाथचरित की प्रशस्ति का उपयोग नही किया है 
तथा पुर्वापरता का ध्यान रखे बिना एक ही व्यक्ति को 
शश्वी से १३वीं शताब्दी तक स्थापित करने का वि।चत्र 
प्रयास किया है 


अनेक शिलालेखों तथा अन्यत्र वादिराजसूरि की 
अतीव प्रशसा की गई है | मल्लिषेण प्रशस्ति मे अनेक पद्च 
इनकी प्रशस। में लिखे गये है। यह प्रशस्ति १०५० शक 
स० (११२८ ई०) मे उत्कीर्ण की गई थी जो पाश्व॑नाथ- 
वस्ति के प्रस्तर स्तम्ब पर अकित है। यहा बादिराज को 
मे न्‌ कवि, दी और विजेता के रूप में स्मरण किया 
गया है । एक स्थाच पर तो उन्हे जिनराज के सभान 
कहा गया है । इस प्रशस्ति के “सिहसमर्च्यपीठबिभव ”' 
विशेषण से ज्ञात होत! है कि महाराज जयसिह द्वारा 
उनका आसल पूजित श।। इतने कप्त समय में इतनी 
अ घक प्रशसा पाने का सोभाग्य कम ही कवियों अथवा 
आचार्थों क। मिला है । 


काव्य पक्ष की अपेक्षा वादिराजसूरि का ताकिक 
(न्याय) पक्ष अधिक समृद्ध है । आचाये बल८व उपाध्याद 


वाविराजसूरि के जीवनवृत्त का पुन्ररोक्षण है 


की यह उक्ति कि “वादिराज अपनी काव्य प्रतिभा के 
लिए जितने प्रसिद्ध है उससे कही अधिक ताकिक वेदुषी 
के लिए विश्रुत है ।/?' सबेधां समीचीन जान पड़ती है । 
यही कारण है कि एक शिलालेख में वादिराज को विभिन्‍न 
दाशितिको का एकीभूत प्रतिनिधि कहा गया है-- 
“सदर्सि यदकलंक कीत॑ने धर्मकीतिः 
वचसि सुरपुरोधा न्यायवादेउक्षपाद।। 
इति समयगुरूशामेकत: सगताना 
प्रतिनिधिरिव देवो राजते बादिराज: ॥ 
अन्यत्र वादिराजसूरि को षट्तकेंषण्मुख, स्याद्वाद- 
विद्यापति, जगदेकमल्लवादी उपाधियो से विभूषित किया 
गया है । एकीभाव स्थश्रोतत के अन्त मे एक पद्य प्राप्त 
होता है जिसमे वादिराज को समस्त बैयाकरणों, ताकिको 
एवं साहित्यिकों एवं भव्यसहायों में अग्रणी बताया गया 
है ।” यशोधरचरित के सुप्रश्तिद्ध टीकाकार लक्ष्मण ने 
उन्हे मेदिनीतिलक कवि कहा है |? भल ही इन प्रशसा- 
परक प्रशस्तियों और अन्य उल्लेखों मे अनिशयोक्ति हो 
पर हसपे सन्देह नहीं कि वे महान्‌ कवि और ताकिक थे । 
वादिराजसूरि को अद्यावध पाच ,तिर्या असदिग्ध 
है--(१) पाएवेनाथचरित, (२) यशोधरचरिव, (३) एकी- 
भावर्त्रोत, (४) न्‍्यायविनिएचय विवरण और (५) प्रमाण 
निर्णय । प्रारम्भिक त्तीन साहित्तिक एवं अन्तिम दो न्‍्याय- 
विषयक है । इन थाच द्ातियों वे अतिरिक्त श्री अगरचन्द 
नाहटा ने उनकी त्रेलोक्यदीपका और अध्यात्माष्टक 
नाम दो कृतियों का और उल्लेख किया हे । इतमें अध्या- 
त्माष्टक भा० दि० जैन ग्रथमाला से वि० १९७४५ (१६१८ 
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ई०) में प्रकाशित भी हुआ था। श्री परमानन्द शास्त्री 
इसे वाग्भटालंकार के टोकाकार वादिराज की कृति मानते 
है ।' श्रेलोक्यदीपिका नामक क्रृति उपलब्ध नहीं है । 
मल्लिषेण प्रशस्ति के “त्रेलोक्यदीपिका वाणी द्वाभ्या- 
मेबोदगादिह । जिनराजत एकस्मादेकस्माद वादि- 
राजत: ॥” में कदाचित्‌ इसो त्र॑लोक्यदीपिका का संकेत 
किया गया है। श्री नाथूराम प्रेमी ने लिखा है कि सेठ 
माणिकचन्द जी के ग्रथ रजिस्टर में श्रैलोक्यदी पिका नामक 
एक अपूर्ण ग्रथ है जिसमे प्रारम्भ के १० और अन्त 
में ५८ पृष्ठ के आगे के पन्‍ने नही है । सम्भव है यही 
वादिराजकृत अलोक्यदीपिका हो । विद्वद्रत्नमाला सें प्रका- 
शित अण्ने एक लेख में प्रेमी जी ने एक सूचोपत्र के 
आधार पर वादिराजक्कत चार ग्रथों--वादमंजरी, घर्मे- 
रत्नाकर, रुकक्‍्मणी यशोविजय और अकलकाष्टकटीका का 
उल्लेख किया है।” किन्तु मात्र सूचीपत्र के आधार पर 
कुछ भी नही कहा जा सकता है । 

इस प्रकार वादिराजसूुरि के परिचय, कीततन एव 
कृतियों के अवलोकन से ज्ञात होता है कि वे बहुमुखी 
प्रतिभासम्पन्न कवि एवं आचार्य थे। वे मध्ययुगीन सस्कृत- 
साहित्य के अग्रणी प्रतिभू रहे है तथा उन्होने संस्कृत के 
बहुविध भाण्डार को नवीन भावराशियो का अ्रनुपम उप- 
हार दिया है। उनके विधिबत्‌ अध्ययन से न केवल जैन 
साहित्य अपितु सम्पूर्ण भारतीय वाडःमय का गोरव 


समृद्धतर होगा । 
प्रवक्‍ता सस्क्ृत विभाग 


एस. डी. स्नातकोत्तर कालेज , मुजफ्फरनगर (3. प्र.) 
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मुनि घातक कौन ? 


आगम में यह बताया है कि जिसने मुनिराज को एक 
ग्रास आहार दान दिया उसने मुनि को मोक्ष दे दी। यह 
व्यवह।र दृष्टि का कथन है । इसी का खुलाशा। करते हुए 
बताया है कि मुनिराज के आहार का विकल्‍प हुआ--- 
ध्यान से हटे--जब आहार दिया गया तो वह विकल्‍प टूट 
गया ओर मुनिराज ध्यान से स्थिर होकर केवलज्ञान 
को प्राप्त कर लिया। इसलिए वह आहारदान मुविराज 
के निविकल्प समाधि मे स्थित होने मे परम्परा साधन 
हुआ अतः ऐसा कथन किया गया है। उसी प्रकार जिस 
श्रावक ने मुनि को रुपिया-पैसा दिया--परिग्रह दिया- 
मान-सम्मान की चाह में सहयोगी हुआ अथवा प्नेक प्रकार 
के विकल्ऐो के उत्पन्न होने मे सहयोगी हुआ । र८ मुल 
गुणो के, संयम वे. घात मे सहयोगी हुआ उसने मुनि को 
नरक दें दिया । जो मुनि के सथम घात में सहयोगी होगा 
चाहे किसी भी रूप में हो वह तीत्र पाप का बन्ध वाधेगा 
यह निश्चित है । 

यह बात इसलिए लिखी जा रही है कि आज समाज 
मे लोग बिना समझे त्यागियो को सयम की घातक सामग्री 
देकर यह समझते है कि हम धर्मात्मा है, हमने इस कार्य 
में इतना पैसा खर्चा परन्तु उनको यह नहीं मालूम है कि 
वे संयम के घात में निमित्त बने है इससे तो उल्टा पाप 
का बन्ध ही होगा । 

श्रावक निज मे संयम की आराधना नहीं कर सकता 
है तब वह जो लोग संयम में लगे है उनके सयम के पालन 
में सहयोगी बनता है जो कि सयम के प्रति रुचि का 
कारण है। वह सब तरह से दूसरे संयमधारी के संयम मे 
सहयोगी होना चाहता है परन्तु सयम के घात में सहयोगी 
नही हो सकता । परन्तु आजकल जाने-अनजाने हम लोग 
सयमी के संयम के घात में सहयोगी बन जाते है जिसस 
पुण्य बन्ध तो दूर रहा पाप का बन्ध ही होता है । 


-] बाबलाल जन, कलकत्ते वाले 


त्यागी तो सयमरूपी प्राणो से जीता है बह दस प्राणो 
से नही जीता अत: जिनने उनके सयम की रक्षा करी 
उसने मुनि की रक्षा करी और जिसने उनके संयम के घात 
का उपाय किया उसने मुनि हत्या ही करी । इतना बडा 
पाप का बन्ध हम अपनी अज्ञानता से कर रहे है बह भी 
धघमं के नाम पर । 

आजकल मुनिजन पुस्तक छयाने के लिए चदा करते 
है, मदिर बनाने के लिए चन्दा इकट्ठा ब-रते है अथवा और 
कोई प्रचार कार्य के लिए चन्दा इकट्ठा करते है। थ्रही 
काम कोई श्रा ४ करता तो प्रशसा का पात्र होता परन्तु 
मुनि अवस्था गे यह कार्य उस पद के लायक नहीं है। 
किसी भी रूप में पैसा झा सम्बन्ध और पैसे को मागना 
मुनि के लिए उपयुक्त नहीं हैं। आजकल ऐसा समझा 
जाता है कि मुनि ही रुपिया इकट्ठा कर सकता है इसलिए 
कई सस्था वाले भो मुनियों के माध्यम से पंसा इकट्ठा 
करवाते हैं और बदले मे मुनियों को उपाधिया बाँटते है । 
यह कार्य कहाँ तक उपयुक्त है हमने सयसिपरो को चन्दा 
इकट्ठा करने का साधन बनाया है बह चाहे तीर्थ क्षेत्र 
रक्षा के लिए हो चाहे मन्दिर बनवाने को परन्तु सयमी के 
लिए उपयुक्त नही है । यह कार्य श्लावक के करने का है। 

इसी प्रकार संयमी के तेल मालिण करना वह भो 
रात को कपड़े से शरीर को रगड़वाता, गरिष्ट भोजन 
देना, उनकी फोटो खिचवाना, नये-नये पो जो को छप्रवाना, 
अनेक प्रकार की उपाधियाँ देती । रात-दिन का भेद नही 
रखता । रात्रि में चलता-फिरना बोलना |! आटार के लिए 
पैसा इकट्ठा करता शासन देवों को पूजबाता । ये सत्र बाते 
तो आजकल दैनिक काये हो गया है पूजबाना ओर उत 
सब कार्यों मे सदायक है श्रावक, थह कहाँ तक ठोक है ? 

मेरा सभी भाई-बहुनों से अनुरोध हैं कि व कोई ऐसा 

(शेष पृ० १२ पर) 


जन चम्पुकाव्य : एक परिचय 


काव्य के दृश्य व श्रव्य दोनो भेदों में से श्रव्य काव्य 
के गद्य, पद्य व मिश्र तीन भेद है। मिश्र काव्य में चम्पू- 
काव्य की गणना की जाती है। कहा गया है कि गद्य 
पद्यमय काव्य चम्पुरित्यभिधीयते । अर्थात्‌ गद्य व पद्म 
मिश्रित काव्य चम्पू काव्य कहलाता है। चम्पू काव्यो का 
परम्परा का श्रोगणेश आठवी शती मे त्रिविक्रमभट्ट के नल 
चम्पू रो होता है। तबसे यह घारा अविच्छिन्न चली और 
लगभग दो सो पचास चम्पू काव्यो क सुजन हुआ | चम्पू 
काव्य परम्परा में जैन चम्पू काव्यों का भी अपना विशिष्ट 
स्थान रहा है। जैन चम्पू काव्यों मे सोमदेव का “यश- 
स्तिलक हरिचन्द्र का “जीवन्धर” ओर अहँदुदास का 
“पुरूदेवचम्पू” अति प्रसिद्ध है। इनके अतिरिक्त दयोदय 





(पृ० ११ का शेषांश) 

कार्य न करें जिससे सयम का घात होत हो, अगर कोई 
साधु भेषधारी आगम के विरुद्ध कुछ भी चाहे तो उसको ना 
वाह देना यह भ्रागम को मानना है । अगर बाप बीमार हो 
और डाक्टर ने ठडा पानी मना किया हो और बाप ठडा 
पानी मांगे तो उसके देने बाला गलत है, नही देने वाला 
सही है । उस बाप की बात नही मानने वाला सही माने 
में बेटा है। हमारे लिए आगम ही प्रमाण है वही हमारा 
डाक्टर है उसमे जिस-जिस काम का निषंध है वह हम 
नही कर सकते अपने लिए भी और दूसरों के लिए भी 
चाहे वह कोई भी क्यो न हो । व्यक्ति की प्रमाणता नहीं 
है प्रमाणता तो उस सब्वज्ञ की वाणी की है वही सर्वोपरि 
है। तीर्थंकर भी पूज्य तभी होते है जब उस आगम के 
श्रनुसार हो । उस आगम की अवहेलना करने वाला न 
मुनि है न श्रावक है न जेनी है न वह पूजने योग्य है उनको 
पूजने बाला भी आगम की अवहेलना करने वाला है जिन 
शासन का घातक है। जेनम्‌ जयत्‌ शासनम्‌ यही सर्वोपरि 
है । | 


() श्रीमतों संगीता अग्रवाल 


चम्पू, बर्धेमान चम्पू तथा महावीर तीर्थंकर चम्पू भी हैं । 
वतेमान में ग्धंभाव चम्पू की रचना की गई है। इन 
सबका परिचय प्रस्तुन है -- 

यशस्तिलक चम्पू के कर्ता आचाये सोमदेव है जिनका 
समय ई० की १०वीं शताब्दी तथा रचनाकाल शकसबत 
८८१ है। सोमदेव महान ताकिक व अखंड विद्वान थे । 
वे राजनीति के भी महाज्ञाती थे | यशस्तिलक के अध्ययन 
से ज्ञात होता है कि वे बेद, उपनिषद, रामायण, पड़्दर्ण- 
नादि के भी अप्रनिम ज्ञाता थे। यशस्तिलक की कथावस्तु 
हिसा व अहिसा के दवन्द्द की कहानी है; इसमे आ्राठ 
आदवास है । प्रथम आएवास मे कथावतार तथा अन्तिम 
तीन आएवास में जैन श्रावकाचार वर्णित है। मुख्य कथा- 
वस्तु तो मध्य के चार आएवास मे ही हैं । 

उज्जयिनी के राजा मारदत्त ने मनुष्य युगल की बलि 
चण्डमारि देवी के सामने देने का सकलल्‍प किया । इस हेतु 
लाये गये जोड़ को देखकर उसका मन रुक गया ओर उसने 
उनसे वाल्यावस्था मे दीक्षित होने का कारण पूछा-- 
उन्होने अपनी कथा में बताया कि हिंसा का सकल्प और 
आटे की मुर्थी मात्र की बलि का विधान करने के कारण 
किस प्रकार क्रमश: मोर-हिरण-जलजन्तु-बक री-बक रा- 
मुर्गा छ योनियोमे भटकना पड़ा। यह सुनकर राजा 
हिसा से विरत हुआ और सुदत मुनिराज के पास गया । 
इसी संदर्भ मे सप्तग व अष्टमस आश्वास में विभिन्‍न ब्रतो 
व बविधियो व दोनों का वर्णन है। सुदत्ताचायं कथित 
गृहस्थ धर्म को सुनकर दोनो मुनि व श्रायिका का ब्रतत 
ग्रहण किया । 

दूसरा महत्त्वपूर्ण जेन चम्पुकाव्य जीवन्धर है जिसके 
कर्ता महाकवि हरिश्चनद्र है। हरिश्चन्द्र नोयक वशीय 
कायस्थ कुल के भाद्रदेव व पत्नी रूपा के पुत्र थे । हरि- 
इचन्द्र वैष्णव परिवार में पेदा होकर स्वेच्छा से जैन बने । 


जन वम्पुकाब्य/ एक परिचय १३ 


इनका समय ११-१३१वीं शत्ती है। इनकी अन्य कृति 
घमंशर्माम्युदय प्राप्त होती है। जीवन्धर चम्पू की कथा- 
वस्तु इस प्रकार है--हेमागद देश के राजपुरी नामफ 
नगरी के राजा सत्यन्धर व रानी विजया थी। मन्त्री 
काष्ठाजड्भर ने छल से राजा को मार दिया । इधर रानी ने 
मयूर यन्त्र से उड़कर शमशान मे पुत्र को जन्म दिया जिसे 
उसने देवी के वचनानुसार गन्धोत्कट वैश्य को दिया। 
उसने उसका “जीवन्धर” नाम रखा। द्वितीय लम्ष में 
शिक्षा का तथा अपनी वीरता से गोपो की भाये छुड़ाकर 
नन्‍्द गोप की कन्या से अपने मित्र के विवाह का प्रसंग 
है। तृतीय लम्ब मैं श्रीदत्त द्वारा किये गये स्वयंवर मे 
जीवन्धर ने वीणावादन में गन्धर्वेदत्ता को हराकर उससे 
विवाह किया । चतुर्थ लम्ब मे अपने वीरता व हाथी से 
गुणमाला को बचाने से जीवन्धर का गुणमाला का विवाह 
होता है । पच लम्ब में काष्ठागार द्वारा शूली की सजा दी 
जाने पर वहाँ से वे यक्ष का स्मरगा कर चन्द्राभ नगरी 
पहुंचे जहाँ सर्प द्वारा डसी हुई पदमा की रक्षा की तथा 
पदमा से विवाह किया । पष्टम लम्ब मे प्रमश्री से विवाह 
का वर्णन है तथा सप्तम लग्ब में हेभा मथुराधीण राजा 
दुढामित्र अपनी पुत्री कनकमाला का विवाह जीवन्धर के 
साथ करता है। अष्टम लम्ब मे सागरदत्त की पुत्री विमला 
से विवाह होता है। नवम लम्ब मे सुरमजरी से विवाह 
किया । दशम लम्ब में गोविन्द की सहायता से काष्ठागरार 
को मारा और गोविन्द महाराज की पुत्री लक्षमणा से 
विवाह किया है । एकादश लम्ब में श्राठो रानियो ने आठ 
राजपुत्रो को जन्म दिया और उनके साथ जंन मन्दिर म 
पूजा कर अपने पूर्वभव सुने तथा अन्त मे पुत्र सत्यन्धर 
को राज्य सौप रानियों सद्दित दीक्षा ली । 

तीसरा चम्पुकाव्य पुरूदेव है। इसके रचथिता महा- 
कवि अहुदुदात हैं। इनका समय १३-१४वीं शी है । 
इनकी अन्य दो रचनाये और उपलब्ध है--म्रुनिसुब्रत काव्य 
तथा भव्यजनकष्ठाभरण । प्रस्तुत काव्य के कथा नायक 
अगवान वृपभदेव है। इसमे दस स्नतवक है। प्रथम में 
अतिवल व मनोहरा के महावल पुत्र हुआ। जिसके राज्य- 
भार सम्भालने पर उसके मन्त्री स्वयवुद्ध ने सुमेरू पव॑त 
पर दो ऋषियो से उसका पुर्वभव सुना । प्रथम तीन रतबकों 


में पुरदेव भगवान आदिनाथ के पूर्वभवों का वर्णन है । 
शेष स्तबकों में भगवान आदिनाथ व उनके पुत्र भरत तथा 
बाहुबली का ररित्र नित्रण है। ग्रन्थ का कथाभाग अत्यन्त 
रोचक है जिसे कवि की कल्पनाओ ने और भी मभर्म स्पर्शी 
बता दिया है। इसी का+णा इस अल्पकाय काव्य में कवि 
आदिपुराण का समावेश सफलतापूर्वक कर सके । 


दयोदय चम्पू पुनि भी ज्ञानसागर को रचना है जिनका 
जन्म १६४८ विक्रम स० है। इन्होने हिन्दी व संस्कृत मे 
२१ ग्रन्थों की रचना को जिनमे दयोदय भी एक है। 
दयोदय की कथावस्तु मे कथा के बहाने धमपिदेश है । 
इसमें सात लम्ब है। प्रथम लम्ब में एक सुन्दर बालक 
पूर्व जन्म के पापों के कारणा सडक पर जूठन खा रहा है 
जो आगे चलकर गुणपाल सेठ की पुत्री विपा से विवाह 
करेगा । तत्पश्चात मृगसेन धीवर एक महाराज के उप 
देशनुसार अपने जाल मे प्रथम आने वाली मछली को 
छोड़न का ब्रत लेता है । द्वितीय लम्ब मे उसे खाली हाथ 
घर लौटा देखकर उसकी पत्नी कुपित होती है और दोनों 
सपे द्वारा डसे जाते है तथा सोमदत्त व विषा बनकर 
पैदा होते है। तृतीय लम्ब मे गृणपाल सेठ सोमदत्त को 
अपनी पुत्री का भर्ता सुनकर मारने की कोशिश करता है 
परन्तु उप्ते एक खाता उठाकर ने जाता है तथा पालता 
है । चतुर्थ लम्ब मे भी शक्ित गुणपाल सोमदत्त को मारने 
की कोशिश करता है परन्तु भाग्यवश बहाँ भी उप्तका 
विषा के साथ विवाह हो जाता है। पचम लम्ब में पुन; 
वह उसे अपने पुत्र महाबल द्वारा मरवाना चाहता है और 
उल्टे महाबल ही मारा जाता है । सोमदत्त पुन; बच जाता 
है । षष्टम लम्ज में गृणपाल की पत्नी उसे मारने की 
कोशिश करती है वहां भी ग्रूणपाल मारा जाता है। 
पश्चताप करती हुई वहू स्वय भी मर जातो है। सप्तम 
लम्ब में महाराजा वृषभदत्त सोमदत्त की विनयशीलता से 
प्रभावित हो अपनी पुत्री गुणम।ला का भी उसी से विवाह 
क्र देता है । एक दिन सोमदत्त एक मुनिराज को आहार 
देता है भोर उनके उपदेशों स प्रभावित ह। दीक्षा ग्रहण 
करता है और विषा व वसन्तसेन भी आशिका ब्रत लेती है। 


पाँचवां चम्पूकाव्य “महावीर तीर्थंकर” है जिसके 
(शेष पृ० १५ पर) 


रेल की ज॑न प्रतिमा 


महा राष्ट्र राज्य के अ्रकोला जिले में अकोला से २० 
कि० मी० दूर चोहाटा के पास 'रेल' नामक एक छोटा- 
सा कस्बा है। यहाँ पर उगलियो पर गिनने लायक दि० 
जैन परिवा र,बसे हैं। अधिकाश परिवारों मे पीतल की बनी 
श्राधुनिक मूर्तियां पूजा में है। लेकिन श्री शंकरराव फुल- 
बरकार के घर एक सफेद सगमरमर को बनी पाशवेनाय 
की मूति वरबस हो ध्यान खीच लेती है। यह मूर्ति उनके 
मन्दिर कोष्ठ में है तथा रोज पूजी जाती है । शोधकर्ता 
किसी व्यक्तिगत कार्य से रेल गया था तब यह मूर्ति देखने 
का सुअवसर मिला । लेखक फुलबरकार जी का कृतज्न है 
जिन्होंने कुछ मिनट मूर्ति का अध्ययन करने का अवसर 
दिया । 

सफेद संगमरमर की बनी २रेवे तीर्थंकर पाश्वेनाथ 
की पद्मासन मुद्रा मे बेठी यह अत्यन्त आक्रषक प्रतिमा 
है। यह ८५” लम्बे तथा एक इच मोटे पादपीठ पर बनी 
है। पादपीठ सहित मूर्ति की ऊेचाई बारह इच याने एक 
फीट है। इसमे पाएवंनाथ के सिर पर दो इंच ऊकरेंच सात 
सपेफणो का छत्र भी सम्मिलित है। पादपीठ का आकार 
शत्रिकोर्ण, है । 


पाश्वंताथ के सिर पर भगवान बुद्ध के उष्णीष को 
भाति तीन घुघराले केशों की लटें मात्र हैं। शेष भाग 
केश रहित या मुण्डित है जिस पर सर्पफण अवशिष्ट है । 
कान कधे पर लटक रहे है। श्रांखें अधखुली है तथा भोहें 
लम्बी है। भोठ किचित मोटे तथा नासाग्र सीधा है। 
ग्रीवा तथा पेट का हिस्सा समतल है किन्तु सीना थोड़ा 
बाहर निकला प्रतीत होता है जिसके मध्य मे श्रीवत्स 
चिह्न अकित है। स्तनो के घुंडियो की जगह बारीक छिद्र 
मात्र दृष्टिगोचर होते है । नाभि को अर्धचन्द्राकार रूप मे 
प्रदशित किया गया है । इसके नीचे तीन चौोकोर प्मको 
का अंकत है। सम्भवतः अधोवस्त्र की बाधने के लिए 


(] डॉ० प्रदोष शालिग्राम 


मेखला के रूप में इसे प्रयुक्त किया गया हो। लेकिन 
प्रतिमा में वस्त्र के कही भी लक्षण नही है। इसके सामने 
ही बायें हाथ पर दाहिना हाथ रखा है जिनकी चारों 
उगलियां स्पष्ट दिखाई देती है जो अगुष्ठ से जुड़ी हुई है । 


मूति को घोते समय जल सग्रहन की सुविधा हो इस- 
लिए कमर रे चारो ओर खाचा नुमां परिखा बनाई गई 
है। जिससे पानी मूति के पीछ न बहे । इतना ही नही 
नाभि के नीचे जो स्थान बना है उससे पानी बाहुर निक- 
लने के लिए एक छिद्र बनाया गया है जो सहनजता से 
दृष्टिगोचर नही होता । 


पाएवेंनाथ के सिर पर सात सर्पफण का छत्र प्रदर्शित 
किया गया है जिसमे वह ध्यान मुद्रा मे विराजमान है। 
प्रत्येक फन पर दोनो ओर दो-दो वर्तुलाकार आखे उत्कीर्ण 
को गई है । सिर पर धरे सातों सर्प फन पीछे से भी सिर 
पर सात खाचाप्रो से अकित है जो ग्रदेंन तक पहुचकर 
एक में बिलीन हो जाते हैं। इतना ही नही रोढ़ की हड्डी 
के साथ इसे एकाकार कर कमर के नीचे तक पहुचाया 
गया है। मूर्ति का पिछला हिस्सा नाग शरोर के सिवा 
समतल है। इस प्रतिमा मे शासन देवी तथा यक्ष आदि 
की अनुपस्थिति महत्त्वपूर्ण है . 


प्रादपीठ की विशेषता यह है कि इस पर दो पक्तियों 
में लेख विद्यमान है जौ अधिकाश घिस गया है। लेखक 
के अधिक समय त्तक म॒ति का अध्ययत करने का अवसर 
नही दिया जिससे उसे आसानो से पढ़ा जा सकता हो । 
फिर भी लिपी नागरी मिश्रित अक्षरों की है और १८वीं 
शताब्दी की तो ।नश्चित ही है। और यही इस प्रतिमा 
का समय भी है। प्रथम पंक्ति मे कुछ शब्दों के बाद 
मुलसघे' शब्द स्पष्ट रूप से पढ़ा जा सकता है। निचली 


रेल को जन प्रतिमा | ६.4 


पंक्ति में एक त्रिकोण आकार का चिन्ह बना है जिसके 
बाद लेख को द्वितोय पक्ति आरम्भ होती है । 


प्रस्तुत मृति का पिछवा हिस्सा कुछ लाल-पीला पड़ 
गया है । पता चला कि लगभग ५० वर्षों पहले घर मे 
लगी आग की वजह से ऐसा हुआ है। इसके सिवा कोई 
क्षति नहीं पहुची । शेष प्रतिमा का पालिश अब भी जैसा 
का वैसा है । 


प्रस्तुत मूति सम्भवत, गुजरात या राजस्थानी कला 
का प्रतिनिधित्व करती है क्योंकि इसी क्षेत्र मे सात सर्प- 
फनों के छनत्न के साथ ही लेखो मे पाएवनाथ नामोल्लेख 





की परम्परा लोकप्रिय थी । सम्भव है यह शब्द भी उक्त 
मूति लेख मे भाया हो। वेसे ही यहां के जैन परिवारों 
की पिछली पीढ़ी कही बाहर से आकर बसी है। आस- 
पास के इलाके मे विरले ही जैन लोग मिलते है । 

वर्तेमान युग मे २४ तीर्थंकरों में से अन्तिम दो तीथ्॑- 
करों पाश्वेनाथ एवं महावीर की ही ऐतिहासिकता सब्वे- 
मान्य है। पाश्वंनाथ को ही जैन धर्म का वास्तविक 
सस्थापक माना गया है। पाश्व॑नांथ की यह मूर्ति विदर्भ 
के जैन धर्म के लिए एक महत्त्वपूर्ण ्नोत है इनमे सदेह 
नही । 

(0 





(पृ० १३ का शेषांश) 


रचयिता परमानन्द वैद्यरत्न पाण्डेय है जो वेष्णव परि- 
वार के है परन्तु जैनधरमम के प्रति उनके मन में बड़ा 
सदभाव था । इसी कारण २५००वें वीर निर्माण महोत्सव 
के उपतक्ष में प्रस्तुत चम्पूकाव्य की रचना की | प्रस्तुत 
चम्पू का प्रारम्भ यजुरवेद के उस मन्त्र से होता है जिसमे 
गणराज्य की मूल भावना निहित है । अनन्तर णमोकार 
मन्त्र का स्मरण कर लाल किले पर निर्वाणोत्सव पर हुए 
सम्मेलन का वर्णन है। ऋषभदेव को नमस्कार करके 
चौबीस तीर्थंकरों के जन्मादि का वर्णन है। इसके आगे 
१/३ भाग में महावीर भगवान का चरित्र चित्रित है। 
आगे १/३ भाग में जेनधर्म व उसके सिद्धान्तों का वर्णन है। 
अनन्तर महावीर निर्वाण वर्णन, महावीर के ११ गणधर, 
सत्पुरुष व नारी का लक्षण महावी राष्टकस्त्रोत का वर्णन्‌ 
है । अन्त मे आवाहन किया है कि महावीर के उपदेशो 
का क्रियान्वचन ही आज उनका वास्तविक स्मारक और 
यथार्थ श्रद्धांजलि है । 


इनके अतिरिक्त “वध॑मान चम्पू” मे तीर्थंकर महावीर 


के पाँच कल्याणको का विवेचन है । इसके रचयिता मूल 
चन्द शास्त्री हैं। प्रस्तुत रचना भभी अप्रकाशित हैं । 
पुण्याश्रव चम्पू के रचयिता श्री नागराज है। सम्भवता 
इसमे किसी पुण्य के महत्व का दर्णन होना चाहिए । 
“भारतचम्पू” का उल्लेख श्री जुगल किशोर मुख्यार ते 
किया है। प० आशाधर कृत भरतेश्वराभ्युदयचम्पु मे 
भारत के अभ्युदय का वर्णन होना चाहिए । 


जैनाचार्य विजयचम्पू के लेखक अज्ञात है। इसमे 
ऋषभदेव से लेकर मल्लिषेषण तक अनेक जैनाचार्थो की 
वादप्रियता के साथ उनकी अन्य सम्प्रदायों पर प्राप्त 
विजय का वर्णन है । 
इस प्रकार प० सोमदेव से प० परमानन्द तक जैन 
चम्पू काव्यो की परम्परा अविच्छिन्त रूप से चलती रही। 
यद्यपि ये सख्या मे अल्प है परन्तु गुणवत्ता की दृष्टि से 
अग्रगण्य हैं। प्रत्येक चम्पू काव्य मे अपनी कुछ-न-कुछ 
विशेषता है जिससे वे बिद्वत्ममाज के शिरोहार है । 
३३० ए, छीपी टेक, मेरठ 


आथिक समस्याओं का हल-अपरिय्रह 


विश्व समाज की सभी क़्ियायें अर्थ अर्थात्‌ घन से 
सम्बन्धित हैं। जो समाज या राष्ट्र जितना अधिक धनी 
है, वह उतना ही अधिक व्याकुल और असनन्‍्तोषी है । 
प्राचीन ओर अर्वाचीन प्राय: सभी अर्थशास्त्री अर्थ को ही 
विकास का स्वरूप-म।पक मानते हैं, अतः प्रत्येक देश सर्वे- 
शक्तिशाली एवं विकसित बनने के लिए और भी अधिक 
अथे-प्राप्ति का इच्छुक दिखाई पडता है। फलस्वरूप 
विए्व-समाज मे इस अयथ॑-प्राप्ति के लिए अशान्ति एव 
संघर्ष व्याप्त है। 


अथे छाब्द ऋ धातु से बना है, जिसका तात्पये है-- 
पाना, प्राप्त करना या पहुचना। अत: अर्थ का तात्पयं 
है--जो पाये, प्राप्त करे या जिसे पाया जाये या प्राप्त 
किया जाये । इस प्रकार हीरे, जवाहरात, स्वर्ण, रजत 
आदि बहुमून्य धातुये, वैधानिक मुद्रा तथा भौतिक सम्पत्ति 
आदि सभा अर्थ कहलाते है। यह तो भौतिकी दृष्टिकोण 
है ५ किन्तु जेताचार्यों ने इसके अतिरिक्त अर्थ को आध्या- 
त्मिक दृष्टिकोण से भी परिभाषत किया है। आ० 
कुन्दकुन्द ने द्रव्य, गुण और उनको पर्यायों को “अथे” नाम 
से कहा है, उनमें गुण-पर्याों वाला आत्मा द्रव्य है 
“अयंते गम्यते परिच्छिद्यते इति अर्थों नव पदा.थे--जो 
जाना जाता है वह अथ्थे है, जो नव पदार्थ रूप है ॥ '“अयंते 
गम्यते जायते इत्यर्थ ” जो जाता जाये सो अर्थ है । 
“अर्थध्येयो द्रव्यं प्यांयों वा” अर्थध्येय को कहते है, इससे 
द्रव्य और पर्याय लिये जाते है । इस कथन से यह स्पष्ट 
होता है कि वास्तव में आत्मा ही अर्थ है और यही श्राप्तग्य 
है। धन स्वरूप अर्थ की उपादेयता उन्ही क॑ लिए है जो 
ग़रीरिक-ऐन्द्रिक सुख प्राप्त करना चाहते है, किन्तु जो 
परीक्षार्थी हैं उनके लिए तो इसका पारमाथिक तात्पयें ही 
ग्रयोजनीय है क्योकि इस जिलोक में समस्त ज्ञेयों मे आत्मा 
बरूपी अर्थ ही एकमात्र ज्ञेय है। इसे जानकर अन्य 


डॉ० सुपाश्वे कुमार जेन 


पदार्थों को जानने की आवश्यकता ही नहीं रहती क्योंकि 
वे स्वतः ही ज्ञेय हो जाते है । किन्तु आत्मा के अतिरिक्त 
अन्य समस्त ज्ञेयों को जानकर भी व्यक्ति भज्ञेय हो रहता 


है । 


आज विश्व में वर्ग सघर्ष की जो दावाग्नि प्रज्वलित 

हो रही है, विषमतायें बढ रही है, असन्तोष और ईर्ष्या 
नम ले रही है, धनी व निर्धन, श्रम व पूजी, नियोजक व 
नियोजित आदि के मध्य जो अन्तर वढ़ता जा रहा है, 
मानव, मानव का शोषण कर रहा है तथा हिसक घटनायें, 
बेईमाती, चोरी-डकेती, व्यभिचार व अपहरण तथा युद्धो 
की विभीषिकाये धधक रही है--उन सबका मूल कारण 
यह है कि समाज-विश्व के लोग प्रत्येक वस्तु को अपनी 
सम्झकर उसे येन-कैन-प्रकारेण प्राप्त करना चाहते हैं। 
यह तो स्पष्ट है कि विश्व में सम्पत्ति एवं भोगोपमोग की 
सामग्री अर्थात्‌ आवश्यकता यूति के साधन कम है और 
ओर जन-समाज बहुत -धिक अधीमित माना जा सकता 
है। इन सबसे अधिक ?--व्यक्ति की तृष्णा या म॒र्च्छा- 
भाव । मूर्च्छा अर्थात्‌ “यह मेरा है, यह वस्तु मरी है” 
ऐसा ममत्व परिणाम की परिग्रह कहलाता है।* कुबेर के 
समान वैभव होते हुए भी जिसमें किचित्‌ भी लालसा, 
तृष्णा या मूर््छा नही है, वह अपरिग्रह-समान है । इसके 
विपरीत जो अकिचन है किन्तु कुबेर के बेभब को पाने की 
लालसा रखता है, वह महापरिश्रह्दी के समान है। इससे 
स्पष्ट होता है कि मात्र बाहरी पदार्थोंका सचय परिशग्रह्‌ 
नही है किन्तु उनके प्रति जो लथाव “अटैच्मण्ट' है, जोगानु 
भूति है तथा उनको प्राप्त करने की सतत वाच्छा है, वह 
ऐसी स्थिति में परिग्रह नाम पा जाता है। यह मूर्च्छा ही 
पाँचो प्रकार के पापो का मूल स्रोत है। जो परिग्रही है तथा 
परियग्रह के अर्जन, सम्बधेन एवं संरक्षण के प्रति जो सदैव 


ध्राथिक समस्यात्रों का हल--पपरि प्रह १७ 


सचेत है, वह हिंसा, शूठ, चोरी व अन्नह्म से हच ही नहीं 
सकता । 

अर्थ संचय की भावना या तृष्णा के कारण समाज में 
मत्स्य-ल्याय प्रचलित हो जाता है भर्थात्‌ जो द्ाक्तिशाली 
होता है वह दूसरे का शोषण करने लगता है। फलस्वरूप 
खींचतान व छोना-झपटी चलने लगती है और शुरू हो 
जाता है संघर्ष, विधिध अत्याचार व अन्याय, आंथिक 
शोषण आदि । जैसे हिंसा में प्राणों की हानि होती है, बसे 
ही आर्थिक शोषण में भी हिसा होती है अतः आथिक 
शोषण भी हिंसा है। हिसा भे तो ष्यक्ति मर जात्ता है 
किन्तु शोषित होने पर या धन के हरण हो जाने पर 
मनुष्य जोवित रहते हुए भी मरण के समान होता है । 
धन-सम्पत्ति के एकत्रीकरण के लिए व्यक्ति न केवल बेई- 
मानी करते है बल्कि चोरी का सहारा भी लेते है। घन 
के मद में आकर वह भत्रह्मै का भी सेवन करने लगता 
है। इस तरह पांचों प्रकार के पापो में रत रहता है । 
स्पष्ट है कि परिग्रह अर्थात्‌ अनावश्यक संचय प१५प है, 
अपराध है और एक सामाजिक अन्याय है । इससे दूसरों 
क आधिकारिक वितरण का अपहरण होता है । आाव- 
श्यकता पूर्ति के लिए वस्तुयें उपलब्ध नहों होने के कारण 
दूसरों को कार्यक्षमता का ह्वास हो? है । जिससे राष्ट्रीय 
उत्पादन से कमी आती है। इस प्रकार सामाजिक व 
राष्ट्रीय हित प्रतिकूल रूप से प्रभावित होते हैं। आवश्य- 
कता से भधिक वस्तुओं का संग्रह आवश्यक रूप से दूसरों 
के हिस्से का अपहरण है, भनाजित नाय है और विवध 
आर्थिकी समस्याओ का मूल है । 

परिग्रह दो प्रकार का है--बाह्य परिग्रह एवं अतरंग 
परिग्रह । 

१. बाह्य परिग्रह--इसमे भूमि, मकान, स्वर्ण, 
रजत, धन-धानन्‍्य आदि अचेतन तथा नौक <-चराकर, पशु,स्त्री 
आदि सचेतन पदार्थ शामिल किये जाते है ।" इनके संयम 
के लिए व्यक्ति अवेधानिक तरीकों का उपयोग करता है 
जिससे ममाज में भ्रष्टाचार व अन॑तिकता बढ़ जाती है 
और समाज के निम्न व मध्यम वर्ग के लोगों के आाईा-,क 
शोषण के असह्य कष्टो में वृद्धि हो जाती है। जब व्यक्ति 
इन्हें अपनी आश्यश्कता पूति का साधन मानकर साध्य 


मानने लगता है, तभी गरीब-अमीर, छोटे-बड़े का वर्गभेद 
पैदा होता है ओर तभी से संघर्षों का जम होता है। 
हड़तालें, तालाबन्दियां, तोड़-फोड़ आदि सब इसी के परि- 
णाम हैं। अतः समाज में आथिक शोषण की समाप्ति, 
अधिकतम सामाजिक कल्याण की प्राप्ति, समत्व की 
स्थापना तथा समाज को समान रूप से सुखी, समृद्ध ओर 
सुगठित करने के लिए बाह्य भोतिक पदार्थों का आवश्य- 
कता से अधिक संचय करने पर नियन्श्रण-नियमन आवश्यक 
व अनिवायं है। 


२. अन्तरंग परिप्रह -- क्रोष, मान, माया, लोभ 
तथा हास्यादि नौ कषाय और एक मिथ्यात्व आदि भाव- 
नाये व्यक्ति के अन्तरंग परिग्रह हैं।" अकिचन होने पर 
भी यदि व्यक्ति या समाज की संचयशील बुद्धि बनी रहे 
तो न तो आथिक शोषश रुकेगा और न ही आथिक सामा- 
जिक विषमता दूर होगी, अत: व्यक्ति को अपने आंतरिक 
घिकारों पर स्वयं ही नियन्त्रण पाना होगा । परिप्रह हो 
या न हो, किन्तु यदि अनावश्यक संचयशील बुद्धि न हो 
तो सामाजिक क्षितिज पर कोई प्रभाव नही होगा ओर न 
ही कोई समस्‍यायें पैदा होंगी । आत्महित की बुद्धि रखने 
बाला पारिवारिक भरण-पोषण के लिए आवश्यक व 
पर्याप्त तो धघनादि का संयम करेगा किन्तु अनावश्यक 
संयम क्रप्ती नहीं करेगा, फलस्वरूप आथिक शोषण नहीं 
होगा और समाज में आथिक समानता सुस्थावित होगी । 
पूंजीवाद का मूल यह मूच्छाभाव है जिस पर नियन्त्रण 
ग्रावश्यक है अन्यथा पूंजीवाद, के समस्त दोष उत्पन्न हो 
जायेंगे । 


समस्थाजनक तरीके--प्रायः व्यक्षित दूसरों से 
अधिक घनी बनने का स्वप्न देखते हैं और इसके लिए वह 
कोई भी तरीका अपनाने के लिए तत्पर रहते हैं। जैसे 
कुछ तरीके निम्न हैं--- 

९. प्रत्यक्ष व परोक्ष कर आदि यावेजनिक राजस्व 
एवं किसी व्यक्ति की घन-सम्पत्ति आदि को चोरी करना, 
चोरी करने को प्रेरणा देना या दिलाता, चोरी के उपाव 
बताना या चोरी करने वाले व्यक्ति के कार्यों से सहमति 
प्रकट करना आदि । 
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२१८ 
रर४ 
सर 


२४० 
२४२ 
२४५ 
२४६ 
र्डंप 
२४६ 


२४६ 
रघणभर 
र०्२ 
२५४ 
२५४ 
२५६ 


२५६ 
२५६ 
२५७ 


पंक्ति 
१३ 


२१ 
२६ 
११ 
१२ 


२६ 
१९ 
१६ 


र््‌८ 


श्८ 
रब 


१२ 
१४ 
६२-२४ 


शुद्धि-पत्र 


घवल पु० ३ (संशोधित संस्कररण) 
(]) जवाहरलाल सिद्धान्तशास्त्री, भोण्डर 


अशुद्ध 
सूत्र सख्वा २ की 
सासणसम्माइट्टि 


जीवो की 

गुणस्थान के काल से 
कहेग और 

जयगा 

पक्तेन्द्रिपतियंच तिय॑चथोनिनी 
सबसे बडा 
मसंख्यातगुणा 

का कथन करना 
तप्पाडिसेधर्णट्ठं 

विकल्प के होने में 
घणंगुलत दि यवग्ग मुल--- 


++विंदियवग्ग मूलाणि 
दून 

आय 

-संजदराधपसि 

आदि की 

रणादब्वा 


पवास योजन 
७९०९१५६६४१५० 
यहाँ घवला के उपलब्य 


$४+ ०००७०७००००००००१७५०७०७ 


निस्न उदाहरण से स्पष्ट है-- 


शुद्ध 
सूत्र संख्या २ एव १५ की 
तिरिक्वसासणसम्माइट्टि [परिरशिष्ट 
दृश्यताम्‌ पृष्ठाक २३] 
तियंचो की 
गुणस्थान मे स्थिति अर्थात्‌ टिकाव के काल से 
कहेगे और 
जायगा 
पंचेन्द्रिय तिय॑चयोनिनी 
सबसे स्तोक (थोड़ा) 
असख्यातगुणा 
है, ऐसा कहना 
तप्पडिसेहणट्ठ 
विकल्पस्वरूपता प्राप्त होन में 


>%६ >< >€ >< »€ >€ >< 
[चार भागहार कहाँ रे आगये? तीन 


धाराओं के लिए तीन हो भागहार चाहिए। 
देखो--पूृ. १४१, १५०, १५६, २२५ आदि | 
-“विदियवग्गमूलाणं 

द्ने 

आये 

-+संजदरासि च॒ [देखो-परिशिष्ट पत्र २३] 
आदि नो 

णादव्वं (देखो--ध्र. पु. ४१६९३, वि. सा. 
३१३ आदि) 

पचास वर्ग योजन 

७६०५६६४१४५० (वर्ग योजन) 

ऋ. >> > »% >» 


२९; बर्ष ४२, कि ४ 


शुद्ध 
२५७ 
२५८ 
२५६ 
२६१ 


१६१ 
२६३ 
२६५ 
२६६ 


२६६ 


२६७ 
२७१ 
२७८ 


र्ध० 
रेषरे 
रपर३ 
२८३ 
र्८५ 
र्८पद 


२५६ 


श्ष्६ 


२६० 
२६० 


२६२ 


पंक्ति 
सर्प 
१६ 
११ 
र्८ 


३० 
२१ 
१३ 


श्श्‌ 


शेर 


१६-२० 


१० 
२७ 
२६ 
३७० 
१६ 
३० 
३० 


३१ 


गशुद्ध 
पच्चीस हजार से 
संख्या प्रतरांगुलों से 
जयगी 
स्त्रिवेदियों के अल्प होने के 
कारण का 


योनिनियों का 
अवयवो के 
गुणकार है जो 
कतव्वं । 


कथन करना चाहिए 


) प्राप्त ति 

तें 

सूच्यगुल के प्रथमवर्गमूल को 
द्वितीय वर्गंमूल से 
आघ ॥६६।॥। 
असंखेकजगुणा 
असंख्यातगुणे 
असंख्यातगु्ण 

गो, जी. ६६५-७० 
घनांगुल गुणकार है । 
घनांगूल गुणकार है। 
ऊपर वाणब्यन्तरों से 


ग्रवेषक तक अपने स्वस्थान 


के समान है । 

सगसत्थाणभंगो 

त्ति। उ्वरि 

सोहम्मीसाणमिश्छा इट्ठिविक्खंभ - 
सूई व । 


शुद्द 
पच्चीस हजार योजन से 
संख्यात प्रतरांगुलों से 
जायगी 
स्त्रिवेदियों में सासादनसम्यर्दृष्टिव आदि 
भावों के कारण का [यात्ती उनमें विशुद्धि 
लब्धि आदि हेतुओं का] 
मनुष्यनियों का 
अवयवी के 
प्रतिभाग है जो 
बत्तव्वं | [मणुस अप्पज्जत्ताण शत्थि 
परत्थाण-प्पाबहुग ।] 
कथन करना चाहिए। [लब्ध्यपर्याप्तक 
मनुष्यों में (मिथ्यादुष्टि ग्रश॒स्थान से व्यति- 
रिक्त शेष गुणस्थानों के अभाव के कारण) 
परस्थान अल्प-बहुत्व नहीं है ।] 
ही प्राप्त होती 
ते (परिशिष्ट पत्र २४) 
सूच्यंगुल को सूच्यंगुल के प्रथम वर्गमल से 


ओघं ।। 

संखेज्जगुणा 

सख्यातगु्ण 

संख्यातगुणे 

गो, जो. ६३ ५-४० 

घनागुल प्रतिभाग है ॥ 

घनांगुल प्रतिभाग है । 

ऊपर अल्पबहुत्व अपने स्वस्थान अल्पबहुत्व 
के समान है । वाणव्यन्तरो से 

ग्रवेयक तक परस्थान अल्पबहुत्व जानकर 
कहना चाहिए । 

सगसत्याणभंगो । 

त्ति [परत्थाणप्पावहुग जाणिय णेयव्व] ॥ 
उवबरि 
सोहम्मीसाणमिच्छा इृष्टि विक्खं भसुईमेत्त- 
सूचि-अंगुलपढमवग्मूलाणि | 


२९६६ 
३०१ 
३०३ 
३०४ 
३०६ 
३०६ 


३०७ 
३१४ 
३१८ 
३१६ 


३२० 
३ेशे८ 
३३६ 
३४१ 
३४२ 


३४४ 
३४७ 
३६० 
३६० 
३६४५ 
३६६ 


३६६ 


पंक्ति 
२४ 


१७ 
२६ 


२७ 
२६ 


१६ 


चरम पक्ति 
३० 


१७ 
श्८ 
१० 
श्हे 
२६ 


११ 
१० 


२१ 
१६ 


र्‌० 


शुद्धि-पतर 


अशुद्ध 
विष्कंभसूची के प्रतिभाग के समान 


होंती । 

भाग से । 
जगच्छ णी के 
संखेज्जसुई 
आदर 

आदर 


सरागस्वरूप से 
विर्गालदियभपज्जत्तेहिय 
श्ररने पर 

अपर्याप्त जीव हैं । 


तक एकेन्दिय 
असख्यातगशे जाकर 
अनेकान्त है । 

अब द्विरूप में 

घटा देना चाहिए ॥॥७५॥ 


पल्योपम सागर में 

जीवरसि के 

गृणदे 

पर्याप्तराशि के 

असख्यातसम्यग्दृष्टि 
बादरवणफ्फइपज्जत्त -पत्तेय 
सरीरपज्जत्त--- 

बनस्पतिकाशिक पर्याप्त, प्रत्मेकश रीर 
पर्याप्त 


रे 


शुढ 
विष्कम्भसूची प्रमाण सूच्यंगुल के प्रथम 
बगेमूल [आज्ञा दें तो पूरो गणित करके 
उससे सिद्ध कर भेज दूं ।] 
होंति । 
भाग से 
जगत्श्षेणी से 
सलेज्जसूचि-अंगूल 
प्रारम्भ ४ 


प्रारम्भ 
[नोट--अ्रादरेदव्व होता तो “आदर' अ्थे 


ठीक था । आढवेदव्वं का प्रारम्भ” अर्थ ही 
ठोक है। देखो--ज, ध. पु. १४॥३२३ में 
आढत्तसादों का अथें तथा ज, ध. १५॥२२६ 


में आढवेइ आदि के अर्थ । देखो--ज, घ. 
१५।१६० में आढविज्जदे का अर्थ ।] 


एक स्वरूप से 

विगलिदियअपज्जत्तेहि य 

करने पर 

अपर्याप्त जीव है । शेष एक खण्ड प्रमाण 
द्वीन्द्रिय पर्याप्त जीव हैं । 

तक सर्व एकेन्द्रिय 

संख्यागुणे जाकर 

अनैकान्तिक (हेव्याभास) दोष है । 

अब घनाघन में 

घटा देना चाहिए [तब जो भाता है वही 


ह्रभीष्ट राशि का अवहारकाल होगा ।] 
॥७४॥। 


पल्योपम से न्यून सागर में 
जीवराहि के 

गुणिदे 

राशि के 

असंयतसम्यग्दृष्टि 
बादरवगाफ्फइपत्त बस री रपज्जत्त--- 


वनस्पत्तिकायिक-प्रत्येक श री र-पर्पाप्त 
(क्रमशः) 


तीर्थंकर ऋषभ स्मृति पर विशेष : 


निर्माणोत्सव : समय की पुकार 


वृषम-ऋषभ उत्तम को कहते है और जैंतियो मे इस 
युग के प्रथम तीथैकर ऋषभदेव भी उत्तम थे। उनका 
निर्वाण हुए कितना काल बीत चुका यह किसी को मालुम 
नही और न कोई मनी पी ही इसकी गणना कर सका । फिर 
भी लोग निर्वाण की स्मृति ढोये और उनका निर्वाणोत्सव 
मनाते चले जा रहे है। भला, निर्वाण--अन्त, का उत्सव 
क्यों और कैसे ? जो ब्रीव चुका, चला गया उसकी जय 
बोलना लकी र को पीटना ही है--निष्फल । उत्मव तो 
निर्माण में और निर्माण का ही सार्थक है, जिसमे कुछ 
बने या बन सके, प्रगति हो सके । सो लोग अपना निर्माण 
तो करते नहीं-ऋष भवत्‌ आचार-विचार तो बनाते 
नही, कोरे निर्वाण की जय बोले चले जा रहे है जेसे वे 
अजान हों या विक्ृत परम्पराओं द्वारा अजान कर 
दिये गये हों । ऐसे ही कुछ लोग है शो जन्म-जयन्तियों को 
परम्पराओ को ढो रहे है। गोया, उन्हे दो ही बाते याद 
रह गई हैं जन्म और अन्त की-- जयन्ती और निर्वाण 
की । 

स्मरण रहे कि जेन मान्यता मे उत्पाद-व्यय के साथ 
द्रव्य का एक तीसरा स्वभाव भी है--प्रौव्य ! जिसे जैनी 
भुला बैठे है। थे जन्म-मरण की बात करते है वस्तु का 
जो थिर स्वभाव धभ्रौव्यरूप धर्म है और जिससे ध्रौव्य--- 
आत्म स्वरूप तक पहुंचा जा सकता है --उस धर्म सेवन 
को भूल बेठे हैं। जब तक मानव स्व-जीवन में >पन 
निर्माण करने के मार्ग पर नहीं चलेमा, तब तक वह 
अनगिनत जयन्तियो और निर्वाणोत्सवों के मनाने के बाद 
भी गिरता ही जायगा। क्योकि जन्मन्मरण वस्तु की 
पर्याएँ हैं जो अधिर है और अधिर के सहारे वढने की बात 
भी अथिर है। भला, जो स्वय अधिर है वह किसी को 
थिर कैसे बनायेगा ।॥ अत: इन अधिर उत्सवों अर्थात्‌ जय- 





7, पद्मच॑न् शास्त्री संपादक 'अनैकास्त 


स्तियों और तिर्वाणोंके मनाने मात्रसे कुछ हाथ नहीं आयेगा । 
मनाना है तो साथ मे स्वयं के निर्माण उत्सवो को मनाएँ-- 
अपना निर्माण करें--आचा र-विचार सुधारें । 

हम देख रहे है कि आज ज॑ंन की हर शाखा 
वाले गतानुगतिक भेड़चालो से हो रहे है। सभी 
सम्प्रदायों के सभी वर्गों मे श्रावक तो श्रावक, साधुगण 
भी आच।र-विचार से हटकर पैसे और दिखावे की चपेट 
में आ गये हैं। सभी वर्गों में भीषण काण्ड हो रहे है 
और कोई उन्हें वर्जन मे समर्थ नहीं है। इधर लोग 
अहिसा की बात $रते है और हिंसा के मूल परिग्रह 
को आत्मसात्‌ किये जा रहे है। हर एक शाखा ने स्व- 
उपकार को छोड केवल परोपकार करने को घेथ बना 
रखा है यह बड़ी भारी कमजोरी है । 

आज का जैन नामधारी प्राणी सवनिमत मान्य 
ताओं (जो जनों में भी हैं) को पोषण दे रहा है। 
पर, मूल जैन मान्यता अपरिग्रह (जिसके होने पर शेष 
सभी धर्म स्वय पल जाते है) को भूल चुका है। स्मरण 
रहे जिनका आप निर्वाण मनाते है उन्होंने भी पहिले 
परिग्रह त्याग कर अपना निर्माण किया। इस निर्माण 
अवस्था मे उनका साधु रूप था--उस साघूत्व की प्राप्ति 
का प्रयत्न करना चाहिए। आज तो आपका साधु भी 
विचलित है । और नही, तो उसके शुद्ध रूप का ही 
निर्माण कीजिए । 

तीथेंकर ऋषभदेव के बारे मे हम क्या कहे वे महान्‌ 
ओर महानतम थे | इस युग के वे आदि पुरुष थे, उन्होने 
धर्म का प्रकाश किया । यदि वे न होते तो आज जैनी 
भी न होते । उनके बललाये मार्ग से आत्मोत्यान को दिशा 


का वोध होता है और मार्ग पर चलने से सिद्ध-पद की 
(शेष पृ० ३२ पर) 


दिगम्बर साधु की मोर-पिच्छी ? 


गत दिनों हमें एक पत्र मिला है और हमारा ध्यान 
इस ओर आकर्षित किया गया है कि क्‍या मयूर पिच्छी 
धारण करने से वर्ते मन दिगम्बर साधु-साध्वियों का हिसा 
के व्यापार में योगदान नहीं ? 

लेखक ने हमें "० प्राएडधाश40 छ€्टांतएर रण 
[608, ००. 45, 989 का वह पृष्ठ भी भेजा है 
जिसमे 'शक्षानं78 ठ6गाता एथ्ी६5 णि4 ऊैक्चा णा 
गाल ज्वााणा ्ाशाए णी ० वर्भांगान। ०7१, 
पृ ए००००८ णि. पाल ०704 णी ॥5 ए८ब्ाह४3' 
लेख छपा है । 

उक्त लेख को पढ़कर हम सिहर उठे कि ऐसी 
निर्देयता से भी मयूर पंख प्राप्त किए जाते हैं क्‍या ? 
यदि ऐसा है तो हमारा कतेव्य है कि हम महात्रती 
मुनियों को तो हिसा में निमित्त कारण होने से बचाएँ, 
आदि | हम वक्त अंग्रेजी लेख पाठकों की जानकारी के 
लिए पग्रनेकान्त के पृष्ठ १९-२० पर दे रहे हैं । 

उक्त लेख के प्रसंग से हमने उचित समझा कि पिच्छी 
पर कुछ चिंतन दिया जाय। क्योक्रि जब आज मुनिगण 
सैकड्टों (शायद वे ५००-१००० तक भी होते हों) पिच्छो- 
(पंखों। की पीछीरखते है गौर श्रावक उन्हे पीछो देते 
हैं, तब इतने अधिक मयूर पखों की उपलब्धि के तरीके 
काप्रएन सहज ही उठ जाता है कि क्‍या मयूर पंखोंको 
श्रावक स्वयं बीनकर लाते है या बाजार से खरीदते हैं ? 
क्योकि वतंमान साधु तो बस्तियों के रहने मे अध्यस्त हैं, 
वे पख्॒ कैसे ला सकेंगे. आदि । पिच्छी पर वितन देने से 
पहिले हम यह और रपष्ट कर दें कि दिगम्बर साधु को 
पीछीो अनिवाय॑ क्‍यों है --जबकि वह सर्वंथा अपरि ग्रही हैं ? 

जैसे पिता से उत्पन्न पुत्र अपने पिता के पिठृत्व गुए 
का ख्यापन करता है--पितृत्व गुण को पुष्ट करता है 
बैसे ही अपरिग्रह से फनीभूत अहिंसा आदि भी अपरिप्रही 


(_] पद्मचचत्र शास्त्री, संपादक “अनेकान्ता 


के अपरिग्रहत्व गुण का ख्यापन करते हैं। सर्वेथा अपरि- 
प्रही होने के कारण ही दिगम्बर साधु में अहिसादि महाद्व॒त 
फलित होते हैं। यदि ऐसा न होता और अपरिय्रह की 
उपेक्षा कर अहिसा आदि को प्रधान-घर्म माना गया होता 
तो आचार्यों ने पूर्ण दिगम्बरत्व में ही अध्टिसादि महाव्रतों 
का ख्यापन न किया होता अर्थात्‌ उन्होंने परिग्रहियो में 
भी बहिसा आदि महूत्रतों के हो जाने का विधान कोर 
दिया होता ? पर, ऐसा किया नही गया है। जब भी 
महात्रत होंगे--सदा पूर्ण अपरिग्रही में ही होंगे । फलतः 
-मूल धर्म अपरिग्रह ही है और दि० साधु इसी रूप मे 
होते हैं--वे अपने पास तिल-तुष मात्र बाह्य ओर रागादि- 
रूप अन्तरग परिग्रह नही रखते । भावपाहुड में दि० साधु 
के विषय में कहा है--- 
“णिग्गंथा णिस्संगा णिम्माणासा अराय णिद्दोसा । 
रखिम्मम णिरहंकारा पव्वज्जा एरिसा भणिया ॥४६।। 
तिलतुसमत्तणिमित्तसम वाहिरगंथ संगहो णत्यि” ॥५५॥ 
प्रश्नज्या--निग्रेन्थस्वरूप, परिग्रह से रहित, मान- 
रहित, आशा से रहित, राग्र-देंष से रहित, ममत्वभाव 
रहित और पर कतृत्व के अभिमान से रहित होती है । 
उसमें बाह्य रूप मे भी तिल-सुष मात्र परिग्रह नहीं होता । 
साधु के पूर्ण अपरिग्रह रूप में होने पर वह स्वयं 
में अन्य पाप-जनक सभी दोषों से बचा रहता है १र--- 
उसकी शारीरिक हलन-चलन भादि क्रियाओं में अन्य 
जीवों की विराधना से नहीं वचा जा सकता--सुक्षम जीवों 
के प्रात की सम्भावना नही रहती है। फलत: उस सम्भा- 
बना के निवारण हेतु शास्त्रों मे साधु को मयूर पिच्छी 
रखने का विधान किया गया है ओर मयूर पिच्छी को 
परिग्रह संज्ञा से मुक्त रखकर उसे उपकरण की सज्ञा दी 
गई है। पिच्छी उपकरण इसलिए है कि उससे जीवों का 
प्राणरक्षणरूप उपकार होता है । 


२६, वर्ष ४२, कि० ४ 


आगम में पिच्छी के निम्तगुण बतनाए हैं-- 

“रजसेयाणामगहणं मह॒वसुक्रुमारदा लघूत्तं च । 

जत्येदे पंचगुणा त पडिलिहणं पसंसति” ॥ 

“भ० आ० २/६८ 

विजया०---'रजस: सर्चित्तंस्थ अचित्तस्य वा रवेदस्यथ 
अग्राहक॑, मदुस्पशंता, सुकुमाय, लघुत्व चैते पंचगुणा सस्ति । 

अर्थात्‌ जो सचित्त और अचित्त रज-घूलि को ग्रहण 
मे करे, पसीने से गीली न हो, कोमल स्पर्श वाली ओर 
स्वयं भें कोमल हो तथा हल्की हो ऐसी प्रतिलेखना 
(पिच्छी) प्रशस्त कही गई है। क्योंकि सूक्ष्म जीवों की 
रक्षा करने मे ऐसी फिच्छी ही समर्थ हो सकती है और 
उक्त गुण मयूर पिच्छी मे ही पाए जाते है--इससे कोमल 
उपकरण अन्य नहीं । मुलाचार के समयस्तार अधिकार 
में इसी गाथा की टीका में उक्त पांचों गुणों को बतलाकर 
लिखा है-- 

'यनत्रैते पचगुणा: द्रब्ये सन्ति तत्यतिलिखन मयूरपिच्छ- 
ग्रहणं प्रशसन्ति आचार्या: गणधर देवादय इति ॥' 

सूलाचार के समयसार अधिकार में गाथा १७ मे 
'पडिलिहए'--प्रतिलेखन शव्द है , वहा वसुनन्‍्दी आचाये- 
कृत टीका में प्रतिलिखन शब्द का अर्थ 'मयूरपिच्छो” किया 
गया है--दया प्रतिपालनस्यलिज्ु मयूर पिच्छिका ग्रह- 
णामिति ।! मयूर पिच्छिका ग्रहण दया-पालन का चिह्न 
है । अमरकोश २।५।३१ में 'शिखण्डस्तु पिच्छ वहेंनपुंसके' 
क्रकर स्पष्ट किया है कि--पिच्छ शब्द मयूर पख का 
वाचक है। जैन आगमो मे इस पि७छछ शब्द का अनेक 
स्थलो पर उल्लेख मिलता है | 

नवीन--दीक्षा देते समय भञआचार्य दीक्षित शिष्य को 
'रगरमोअरहंताण भो अन्तेवासिन्‌, षड्‌ जीवनिकाय रक्षगाय 
मार्दवादि गुणोपेतमिदं पिच्छिकोपकरणं गृद्दाणा-- (क्रिया- 
कलाप पृ०. ३३७) वोलकर पिछ्छिका देता है। इसी 
क्रियाकलाप मे दीक्षा गृहरा की विधि में आचाये द्वारा 
पिछच्छिका के दिए जाने का उल्लेख है--- 

'सिद्धयोगिवृहदभक्तिपुर्वक लिज्भमप्यंताम्‌ 

सुंचारूुपा नाग्न्य पिच्छात्मक्षम्यतां सिद्धभक्तित: ॥* 

गुरु वन्‍दना के सम्बन्ध से भी पिछच्छिका के उपयोग 


प्रमेकाम्त 


का उल्लेख है। तथाहि--“विगौरवादिक्षेपेण सपिच्छा- 
जुलिशालिन: | (आ० सा० २।७२) साधु बन्दना के प्रसग 
में लिखा है-- पखवर्धशय्यथाउपनम्य सपिच्छांजुलिभा लक ' 
(आचारसार २२७) 

उक्त सभी भाति दिंगम्बरों में भयूर पिच्छी का 
विधान है। और श्वेताम्वर आगमों में श्वेताम्बर साधुओ 
के लिए पिच्छिक्ा के स्थान पर रजोहरण रखते व 
विधान मिलता है। वदढ़ा रजोहरणा के अनेक प्रकार इत- 
लाए गए हैं। जैसे--औशिकम्‌ (ऊनझी) ओऔष्ट्रिकम्‌ 
(ऊट के बालो की) स नक॑ (सन की) वल्कल (छाल से 
बनी) मूंजदसा (मूंज की) कौब्ज्जदस। (रेग़रमी)] आदि 
हमारी दृष्टि ये रजोहरण के उक्त रूप किदो भी भांति 
मयूर पिच्छि के गृशों की समता नहीं कर सकते और ना 
ही उनमें पिच्छिका म॑ बताए गए पाँवो गुरा ही पम्भव 
हो सकते है। मयूर पिच्छी मे तो इतनी कोमलता होती 
है कि उसे आँख की पुतली मे ॥फराने पर भी कोई हानि 
नही होती । ऐसे गुण के कारण ही वह जीव रक्षा मे 
समर्थ है । 

जहां तक मयूर-पिच्छ प्राप्य करने की विधि का प्रश्न 
है कि साधु को (5छ (मयूर८ख) की प्राप्लि कंसे हो ? वह 
स्वयं मयूरपख वा -ठाए--एकत्रित करे था श्रावक उसे 
पिच्छ दान दे ? सो 'मी तक तो हमारे देखने में नही 
आया कि पिच्छ-द्रान नामक भी कोई दाप हो । प्राचीन 
आरातीय आगमो में भी कही एसा उल्लेख हमारी दृष्टि 
में नही आया + हां, इसके विपरीत ऐसा सिद्ध अवश्य हाता 
है कि प्राचीनकाल में मुनिराज स्वय ही ज़भल से मयूर 
पंख चुन लेते रहें हों। श्लाकवातिक में “अदत्तादान 
स्तेयम्‌' सूत्र की व्याख्या मे कहा गया है -- 

प्रमत्तमोगतो यत्‌ स्पादत्तादानमात्मन: । 

स्‍्तेयं तत्सू ।त दानादानपयाग्याथंगोचरम्‌ ॥ 

तेन सामानन्‍्यठोददत्तमाददानस्य सन्मुनेः । 

सरिन्निश्नेरणाद्यम्म.... शुष्कगोमयखण्डजम्‌--- 

भस्मादि वा स्वयघुक्त फिल्छालाबुफला दिकम्‌ । 

प्रासुक॑न भवेत्‌ स्तेय प्रमत्तत्वस्य हानितः ॥॥ 

-+ई््लो० वा० ७।१५। १-३ 


विगम्बर साथु की मोर-पिच्छी ? २७ 


अदत्तवस्तु के आदान (ग्रहण करने) में जहाँ प्रमत्त 
योग (प्रमाद) है वहाँ नोरी है और जब प्रमाद का 
योग नहीं है वहाँ चोरी नहीं है। इसालए प्रमाद 
(राग-कषायादि) करे त होने से मुनि दो सरिता, झरने 
आदि के प्रासुक जल, गोमयखण्डज--भस्म आदि मयूर 
पिच्छ और प्रासुक अलावु-फल (तूवी) आदि के लेने में 
चोरी का दोप नही होता है। अर्थात्‌ इससे घिद्ध होता है कि 
मुनियों को उक्त वस्तुओ के स्वतः ग्रहण के ने का विधान 
रहा है और उसमे चोरी नहीं मानी गई है। फलत३-- 


मुनिगण उक्त वस्तुओं की भाँति मयूरपखों को भी 
जगल से स्वयं ग्रहण करते रहे है । उतोः जंगलों में रहने 
से यह सहज पाध्य भी रहा ' | पर, क्षाज बड़े नगरों की 
बडी हमारतों तक मे मट्टीनो पडाव डालने हुओं को सत्र 
शकक्‍्य नहीं । ऐसे ”! सम्भव डै कि कभी ऐसे ही साधुभो ने 
श्रावको को मयूरपखो के लिए प्रेश्ति किया हो और ऐसा 
प्रचलन चल पड़ा हो कि खात्र। मुनियो की पिच्छी का 
प्रबन्ध करे, आदि । फिर श्रावक््‌ ॥ भी क्या ? उसे तो 
जहाँ जेसी सुविधा 4िखी वैसे मयुर।पच्छी का प्रबन्ध वरने 
का कम बना लिप और इसके लिए उसे बाजार अधिक 
सरल और उपयुक्त दिखा--उसने मयूरपख खरीद क्र 
सब प्रगन्‍ध करना प्रारम्भ कर दिया । अतः पक्‍की जान- 
कारी कर लेनी चाहिए कि वे मयूरपख जंदी के स्वयं द्वारा 
ही जंगल से उठाए गए है ? वरना, बकौन श्री मेनका जा 
के, बड़े व्याफर में अहिसा में पक्का सदेह ही है --अवश्य 
ही मयूर को पीडित किया जाता होगा । 


ग्रब २ह जातो है पीछा के पखो की सख्या को बात । 
कि एक पीछी से परखो का परिमाण कितना हो ? हमे 
नही मालूम कि आज कोत सा परिमाण प्रचलित है ? पर 
हमारे ख्याल से ४००-५०० पख तो एक पीछी म होते ही 
होंगे ? किम्वदन्ती तो ऐसी है कि जब कुन्दकुन्द स्वामी 
की पीछी गिर गई तो उन्होने गृद्ध पख से कार्य चलाया । 
तो क्‍या उन्हें वह पंख एक ही मिला था वा दो, चार, 
हजार गा पाँच सौ, आदि। विचार करने से तो यही 
फलित होता है कि साधुगण स्वयं ही परिमित पखो का 
चयन कर बाँध लेते रहे होगे ओर वह बन्धन भी शिथिल 


और किसी मयूर पंख द्वारा ही किया जाता रहा होगा। 
क्योंकि सूतत या धागा और सन भी मुन्ति के लिए परिग्रह 
होता है-+मुनि को उसका वर्जन अनिवाय॑ है। वर्तमान 
भाधुओं की पीछियाँ तो दृढ़बध वाली भौर इतनी सघन होती 
है कि उनके वन्धन-स्थल का परिमाजन भी कठिन हो-- 
उनमे सूक्ष्म त्रस जीवों की उत्पत्ति भी सम्भव हो । पीछियों 
का गुन्थन सम्भवत: सन या धागे से भी होता हो ठब भो 
आश्चय नही । 

हमे तब खेद होता है जबकि अहिंसा का ढोल 
पीटने वाले कुछ लोग जीव रक्षा के प्रचार में पानी में 
माइक्रोस्‍्की। लगाकर जीवराशि दिखाने की बात कर 
जनता को वैसी हिसा के वर्जन को कहें और वे सघन रूप 
से गूथी महात्रती की पिच्छी पर माइक्रोस्कोप लगाकर 
उसमे सम्भावित जीव राशि का कभी निरीक्षण भी न करें । 
आज क बहुत से साधु तो धागों से निर्मित सीतलथाटी 
ज॑ंसी चटाइयों के प्रयोग भी खलेआम करने लगे है। 
शायद ये सब उन साधुओ द्वारा धागे को परिग्रह से बाह्य 
मानने पर ही सम्भव _मा हों। कई साधु तो तेल की 
मालिश भी कराते हैं, जबकि तैलयुक्त उनके शरीर ओर 
आमने पर सुक्ष्मत्रस जीवों के चिपकने की सम्भावना से 
इन्कार नही किया जा सकता ॥ 

कोई ल!ग “गृद्ध-पिच्छ” शब्द का अथं ऐसा करने लगे 
हैं कि पिच्छी मे गृद्धता होन से कुन्दकुन्द या उमास्वामी 
क। नाम गृद्ध-पिच्छ पड़। होगा । सो यह प्रान्ति है। भला 
जो आचाये समयसार' मे रहे हो या जिन्होने तत्शे का 
निरूपण किया हो उनमें गृद्धता कंसे सम्भव है ? फिर, 
उक्त गब्द का उक्त अर्थ करना व्याकरण-सम्मत भो नहीं 
जेंतता । यदि उक्त अर्थ रहा होता तो 'पिच्छगृद्ध/ रूप 
अधिक उपयुक्त होता । अर्थात्‌ पिच्छ में जो गृद्ध हो वह 
पिच्छगुद्ध होता है । पर यहाँ न तो गृद्धता अर्थ है कौर ना 
ही गिद्ध अर्थ है। अपितु यह शब्द किसने प्रयुक्त किया 
भौर किस भाव में किया ये वही जाने ? दूधरी बात गुद्ध 
(पक्षी) के प्रो को पिच्छ नद्टी कहा जाता। वे तो सरक्ृृत 
में गरुतू, पक्ष, छद, पत्र, पतत्र और तन्‌रूह नामों से कहे 
जाते है तथा सभी पक्षियों के पख्बों के लि! भी उक्त शब्द 
निर्धारित है। तथाहि--गरुत्पक्षछदा: पत्र पतन्र व 
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तनूर॒हम्‌-- अमरकोश | मयूर के पिछ्छ को पंख नहीं कहा 
जाता शौर उक्त नामों से भी सम्बोधित नहीं किया जाता । 
मोर के पिच्छ को शिखण्ड, पिच्छ और वहूं नाम ही दिए 
गए है--'शिखण्डस्तु पिच्छ-वहें नपूंसके'--अमरकोश । 
फलत: गृद्ध के साथ पिच्छ शब्द उपयुक्त नही है और पिच्छ 
के साथ गृद्ध शब्द उपयुक्त नही है | पिच्छ और पंख दोनों 
ही नाम भिन्‍न प्राणियों के लिये निश्चित हैं अतः मथूर- 
पिछ्छ को पख कहा जाने का प्रचलन ठीक नहीं । तथा 
यह भी सोचने को बात है कि गिद्ध पक्षी का पखत जो 
सवंथधा कठोर-कर्केश होता है, वह पिच्छ जेसे कोमल 
उपकरण के कार्य की पूति कैसे करेगा ? उसके प्रयोग मे 
तो सूक्ष्म जीवो की हिंसा ही अधिक सम्भावित है। उक्त 
सभी प्रसग विचारणीय है । 

आजकल देखने मे आ रहा है कि साधुवर्ग की पिच्छी 
का उपयोग सृक्ष्मत्रस जीवों की रक्षा की अपेक्षा स्थूल 
पर्चान्द्रय जीवो की रक्षा मे अधिक हो रहा है । साधुगण 
सत्रीलिंग और पुलिग का भेद किये बिना सर्वंसाधारण को 
पीछी छुआ (मार) कर आशीर्वाद देने में लगे हैं। उनके 








अनेकान्त 


पास दो ही चोजें सुरक्षित है--भाग्योदय के लिए 
राभवाण औषधि पीछी और आरोग्यता प्रदायक बेदना- 
हर रस जैसा कमण्ज्लु का यानी । और लोग हैं कि उनमे 
होड़ लगी है इन्हें अधिक-से-अधिक मात्रा मे प्राप्त करने 
की। आखिर साधु भी क्‍या करें ? वह कोई तीर्थंकर तो 
नहीं जो पहिले अपना हित करे ! ग्राज तो अधिकांश साधु 
का धेय मानों परोपकार करना मात्र बनकर रह गया है-- 
कही यंत्र-मंत्र दान से और कहीं पीछी-कमण्डल जैसे उप- 
करण से । उसे अपने आरात्महित से प्रयोजन नहीं । और 
ठोक भी है कि जब इस काल मे यहाँ मोक्ष नही ता आत्मा 
से ही क्या प्रयोजन ? फिर, आत्मा की चर्चा के ऊपर तो 
आज परिग्रहियों का राज्य है--उन्होने ही आत्म चर्चा 
को पकड़ रखा है; खेर, 


पोछी के सम्बन्ध में उक्त प्रतलित प्रक्रिया को प्राचोन 
दास्त्रो में देखना चाहिए और तदनुरूप पीछी का निर्माण 
और उपयोग होना चाहिए--जेंसी आगमाज्ञा हो वैसा 
करना चाहिए । हमारा कोई आग्रह नही । 





(पृ० १८ का शेषाण) 


न होने से वह पापो से तो दबता ही है बल्कि उसका व्यव- 
हार विनम्र व सरल होने के कारण आध्यात्मिकता की 
ओर बढ़ने की प्रेरणा देता है। इस प्रकार अपरिग्रही 
मानवीय, भौतिकी व आध्यात्मिक तीनों लक्ष्यों को पूर्ति 
करता है । 

अस्त से, जैन समुदाय का वतंमान समाज-देश में 


सर्वाधिक महत्व है क्पोकि अधिफराश व।णिज्य इनके ह!थों 
में है भोर समाज मे दहेज आदि जैसी भयावट्‌ समस्याओं 
का जतक है। यदि इसने अपनी करनी और कथनी में 
अन्तर रखा तो भावी पीढ़ी इसे माफ नही करेगी | 


जैन कालेज क्वार्टंस, 
नेहरू रोड, बड़ौव-२५० ६११ 
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१. श्रहिसा के पुजारी रक्षा करें 


जैनी सच्चा और जयनशील होता है। जैन आगमो 
म॑ जैनी की परिभाषा से बतनाया गया है कि जो जित 
देव का भक्त और जिनोपदेश के अनुसार चले वढ़ जनी 
है । प्रामाणिक पूर्व जैनाचार्य, जैनी को परेभाषा में खरे 
उतरते रहे है ओर इसीलिए वे जैन धर्म को घुरक्षित 
रखने में समर्थ हुए है। आज जैसी स्थति दृष्टिगोबर हो 
रही है वह सर्वेधा विपरीत है। न तो वैसे जैनाचार्य है 
और न हो वेसे श्रावक है। फलत. जैन धर्म ह्वासोन्मुख 
है ।॥ लोग धर्म प्रधार का ढोल भले ही पीटते रहे पर ऐसे 
में घर्मे सुरक्षित नही रह सकता । 

भला, जब आज मुनर धर्म अपरिग्रह की उपेज। है, 
तब अहिंसा आदि धर्म भी कैसे पनप सकते है? आगम में 
स्पष्ट कहा है कि पापों का मूल परिंग्रह है। और इसी- 
लिए आत्म-कल्याणार्थी को परिग्रह के त्याग का प्रथम 
उपदेश है । लोक म॑ मोक्षमार्ग के गमन के लिए भी प्रथम 
सीढ़ी मुतित्वकप को स्वीक।र करना बतलाया है-- 
तीर्थंकर भी सर्वश्रथम परिग्रह से निर्वात्त लेते है ओर तब 
अहिसादि महात्रत धारण करते है । पर, आज तो लोग 
अहिसा का उपदेश पहिले देते है--7रिग्रह परिमाण और 
परिग्रह त्याग पर उनका ध्यान ही नही है | | 

यही कारण है कि आज परिग्रह सर्वोपर बन बैठा 
है और वही धर्म की जड़ को खोखला किये दे रहा है । आज 
किसी भी वे को देखिये वह॒परिग्रह से हो जुड़ा हुआ 
है । जौर तो और; आज स्थिति ऐसी आ गई है कि घोर 
परियग्रह्दी भी आत्म चर्चा मे लग रहा है और बाह्य वेष में 
नग्न पुरुष आडम्बर और ज़ियाकाण्ड में रप ले रहा है। 
जब आचाये वुन्दकुन्द स्व परित्याग कर आत्मानुमव 
कर सके--समयसार (आत्मा) के स्वरूप >र्णन के अधि- 
कारी बने, तब कई नामधारी आत्मार्थो घोर परिग्रह 
से जकड़े हुए, आत्मदशेन मे लगे हो--वे कह रहे हो--- 


तू आत्मा को देख, पहिचान, तो भी अचंभा नही जबकि वे 
स्वयं में श्रात्मा से अजान और अन्तरग वहिरम दोनों 
प्रकार के परिग्रहों मे मोही तक देखे जाते है। यदि अत्युक्ति 
नहीं तो हम तो अब तक अधिफांश ऐसा देख पाये हैं कि 
आत्मा की चर्चा अधिकाशत: लोग बाह्मया|चर की उपेक्षा 
करके भी ऋर रहे हैं औट वह इसलिए कि इस चर्चा की 
आड़ मे उनका परिग्रह पाप छिपा रह सके और वे घर्मात्मा 
कहलाएँ । और यह फलित भी हो रहा ३। अर्थात्‌ जो 
चर्चा मन्द राग भाव में करने की है उसे परिग्रही अपना 
बैठ है और बाहर से नग्न व्यक्ति परिग्रह के चक्कर में 
फेस गये है जोर कई श्रावक उन्हे फेसा भी रहे हैं । 

क्या कभी आपने सोचा है करि--अ्रात्मा क्रो देखने- 
दिखान, पकड़त॑-पकड़ाने का प्रयत्न अन्तारक्ष के पकड़ने- 
पकड़ाने क समान असम्भव है। पकड़ने के लिए बढ़ते 
जाते पर अन्तरिक्ष दूर-ही दुर होता जाता है और कुछ 
हाथ नही लगता । जैसे अन्तरिक्ष अनन्त है वैसे आत्मा 
भी अपने गुण-स्वभाव मे अनस्त है। आत्मा का, आत्मा 
के गुणा का, संकोच-विस्त। रण स्वक्वाव का कोई अन्त नहीं 
--यह सूक्ष्म भी हैं ओर लोकपूर्ण भी है । अन्तरिक्ष और 
आत्मा दोनो ही अरस, अरूप, अगन्ध है शब्द और स्परशें 
से रहित हैं -इन्द्रिय और मन के ग्राह्म नही । फलत: 
इनका साक्षात्क/ र निविकल्प और स्वानुभूति की दशा में 
ही सम्भव है और ऐसा राग-भाव की अनार्साक्ति से 
होता है । 

आत्मा के दर्शन करने कराने--पहिचानने पहिचव- 
वाने और साक्षात्कार का जो भार्ग परियग्रहोसनोवृत्ति में 
अपना रखा है वह तीर्थकरों भौर कुन्दकुन्दादि के मार्ग से 
सर्वथा विपरीत और ढालू से तल निकालने के प्रयत्न की 
भांति है उससे परमार्थ लाभ नहीं; लाभ तो राग के कृश 
करने मे है । 

तीर्थंकर की बाल्यावस्था में भी वे बड़े-से-बड़े विद्वानों 
से भी बड़े ज्ञानवानू थे। शुद्धात्म-प्राप्ति के लिये उन्होंने 
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वडिले उते पदार्थों के स्वभाव का चिन्तन किया जो 
सामान्य जगत को भी इन्द्रियग्राह्मय-छपी और पर थे! 
इसोलिए उन्होंने बारह भावनाओं के चिस्तर द्वारा पहिले 
पर-पदार्थों के जिरक्िित ली। संपार के अभित्य, अशरण 
आदि स्वरूप का मुहुर्महु चिन्तन फिय्रा और उनसे विरक्त 
होकर दृध्टिगोचर बाह्य से निकृत्ति नी! बाह्य-निरवनि हो 
जाना ही तो स्वात्म प्रवृत्ति है। सम रखा रखना चाहिए कि 
रारी प्राणी की पकड आत्मा पर सम्भव है और वह 
इन्द्रियभन-ग्राह्य को ही, रारलता ने पहिचान सकता है--- 
उसकी असारता को जानकर उससे केवल विरक्त हो 
सकता है। 

पर, आज उल्टे मार्ग पर चलने की कोशिश की जा 
रही है---अरूपी आत्मा को देखने-दिखाने, पहिचानने- 
पहिचनवाने की चर्चा चल रही है और साक्षात्‌ दिखाई 
देने और इन्द्रिय गाचर हाने वाले नश्वर पदार्थों की 
विरक्ति से मुख मोड़ा जा रहा है--परिग्रह का सचय 
किया जा रहा हे । ऐसे मे आत्मा का अनुभूति में आना 
कंसे सम्भव है ? इसे पाठक विचारें | 


हम तो जहाँ त्तक समझ पाए है वह यही है कि लोगो 
की परियग्रह व॒त्ति ने आत्मचर्चा करने में लगे रहने के बाद 
भी उन्हे आत्मा से दूर रखा है, वहाँ तक कि बे बाह्या- 
चार को भी भुलावा मान बंठे है। यद्यपि वे व्यवहारिक 
सभी कार्य कर रह है- -पूज': प्रातष्ठादि म॑ भाग ले रहे 
है--श्रावक और साधु को पहिचान भो उनके बाह्याचार 
से कर रहे है। !फर, मजा यह है कि वे जिसे हेय बता 
रह है, उसी से |चपके जा रहे है। अहिसा का नारा दे, 
परिग्रह को आात्मसात्‌ किये जा रह है। अन्यथा इन 
बक्‍ताओं और क्ाचको से पूछा जाय कि इनके भाषण से 
कितनों ने आत्मदर्शन किये और कितन परिग्रह से मुख 
मोड़ गये ? 

तब तीर्थंकरों ने परिग्रह से मुख मोडा और अब सच्चे 
शानी लोग इन परिग्रहियो से भयभीत हैं कि कही ये 
परिग्रही उन्हे भी परिग्रही न बना दें ? आखिर, इन परि- 
ग्रहियों ने लेने के साथ देने का धन्धा भी तो बना रखा 
है--ये लेते अधिक ओर देते कम है। ये देते है अपनी 


झनेकाप्त 


ख्याति ओर मान-बडाई के लिये | इन्होंने अनेकों साधु, 
संन्‍्यासी और मोही-ज्ञानियों तक क्रो खरीद रखा है--- 
धन-वैभव ओर जांदी के टुकड़ों को डालकर । अन्यथा, 
जेसी खिलबाड़ आज घधम्म के नाम पर चल रहो है, बढ़ 
न होती--साधु और पडित धर्म के मूल अपरिग्नह के पाठ 
को पीछे न फेक देते । 


हमे बड़ा अटपटान्सा नगता है जब हम आवचाये 
कुन्दकुन्द की द्वि महस्राब्दी मताने के ढेँगों को देखते है । 
कुन्दरुन्द के प्रति दिखावटी गुणगानों को देखते है और 
न्दकुन्द द्वारा बतलाये हुए मार्ग को अवहेलना को देखते 
हैं। जो आचाये अपनी चरम सीमा पर पहुंच चुके है उन्हें 
लोग निष्फल ढो रहे हैं, उन्हे दूरदशेन और आकाशवाणी 
तक ले जा रहे है--जैसे वे ऊुन्कुन्द की ख्याति में चार 
चाद लगाते हों, खेद ? भला, जो लोग स्वय को कुन्दकुन्द 
के उपदेशानुकूल न ढाल सके हो, उनकी बात न मानते 
हो, उन्हे क्‍या अधिकार है कुन्दकुन्द के नाम तक के लेने 
का ? ऐसे वितरीत कार्य त्तो परिग्रह-सचयथ-दुृष्टि ही कर 
सकते हैं । 
बुरा न माने, कया कुन्दकुन्द द्वारा तिमित आचार- 
संहिता की अवहेलना कर, नई आचार संहिता बनाने का 
प्रसंग उठाना ही द्वि-सहस्राब्दी मनाने की सार्थकता है ? 
क्या, उकत प्रस्ताव का अर्थ यह नहीं होता कि वर्तमान 
मुनि शिथिलाचार के समक्ष अपने हथियार डालने को 
सनद्ध है और हम जंसे-तैसे उन्हे समर्थत देने क॑ मार्ग 
खोज रहे है ? और वर्तेमान मुनियो की दशा आज किसी 
से छिपी नहीं है--कही-कही तो घोर अनर्थ भो ह्ो रहे 
है। क्‍या ऐसी दशा में कुन्दकुन्द द्वारा निर्मित आचार 
संहिता को आगे लाना और मुनियों व श्रावकों को तदनु- 
रूप आचरण करने को मजबूर करना कुन्दकुन्द द्विसह- 
स्राव्दी की सार्थंकता नही ? जो नई सहिता बनाने का 
प्रस्ताव है ? और कुन्दकुन्द की सहिता को पीछ किया जा 
रहा है, खेद । 


कुन्दकन्द ने समयसार रचा और आचार्य अमृतचन्द्र 
ने अमृतकलश । उन्होने 'स्वानुभूत्या चकासते'--आत्मा 
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अपनी प्रनुभूति-अनुभव से प्रकाशित होता है ऐसा कहा । 
और आ।ज आत्मा को प्राप्त करने का मार्ग पर--परि ग्रह 
मे लीन रहकर, उसके सहारे खोजा जा रहा है। प्रचार 
भी परिग्रह के बल पर किया जा रहा है--केही जल्से 
करके और कही साहित्य छपबाकर । किसी का भी ध्यान 
स्वानुभूति के मागें--पर-निर्वत्ति पर भया हो तो देखें, 
आत्मचर्चा वालों में कोड मुनि बना हो तो देखें । 


आचार्य कन्दकुन्द ने ही क्यो ? अन्य सभी आचार्यों ने 
भी चारित्त खलु वम्मों' की पुष्टि की है और सभो ने 
स्बय तद्रपय आचरण किया--चारत्र की सम्पुष्टि क लिए 
परिग्रह का त्याग किया है। व भली नाति समझ चुके 
थेकि जब तक पर से निर्वुत्ति नही ली जावगी तब तक 
स्वानुभूति करने की बात व्यर्थ है । 


काफी क्षर्से पूर्व आत्मज्ञान--समयसार वाचन का 
मार्ग हमारे समक्ष आया चह हमारा पुण्यादय था। तब 
लाम प्राय. बाह्य क्रिया-काण्ड मात्र से धर्म समझे ६ए-- 
एकागी थे और अब क्ियाकाण्ड से हट केवल आत्मार्थी 
रहकर एकाँगी हा गये है । शायव क्षाज के मुनि २८ मूल 
गृणो के पालन को भी क्रियाकाण्ड मान बैठे है--जों उनके 
पालन से विमुख हं। पर, स्मरण रखना चाहिए कि जेन 
धम म॑ सम्यग्दशंन;जश्ञान और चारित्र इन तीनो की एक- 
रूपता को स्थान दिया गया है अकेले एक या दो को अधुर्ण 
माना गया है । फलत.--कोरी आत्मा--भ्रात्मा की रटन 
और माथ में परिग्रह सचय की भरमार व्यथ हू । 


स्मरण रहे कि ऐसी थोथी बातो से न तो आत्मा 
मिलेगी और न ही सम्यस्दर्शन मिलेग।--इनकी प्राप्ति 
तो पर-परिग्रह की निवृत्ति और वेराग्य भाव से ही होती 
है । तथा बेराग्य भाव दृश्य और अनुभूत नण्वर सामग्री 
के स्वरूप चिन्तन से होता है। फलत:--पहिले ब्राह्म से 
निवृत्ति लेनी चाहिए, चारित्र धारण करना चाहिए, परि- 
ग्रह को कृश करना चाहिए तब आत्मचर्चा की साथ्थकता 
होगी। परिग्रह से तो आत्मा का घात ही होता है-- 
अहिसा के पुजारी इसकी रक्षा करे । 


२. साधु बनना टेढ़ी खीर है : 


भव-सुधार के लिए वेष धारण करने की अपेक्षा मोह 
को कृशू करने को प्रथम आवश्यकता है--सब बन्धनों की 
जड़ मोह है इसीलिए स्वामी समनन्‍्तमद्र ने कहा है-- 
“गुहस्थोमोक्षए!गंस्थों निर्मोहीं नैवमोहबान्‌। अनंगारों 
गृहीक्षेयान्‌ निर्मोहो मोटितेमुन ॥/---निर्मोही गृहस्थ किसी 
मोही साधु से श्रेष्ठ है । 


ऐसे। सर्वधा ही नहीं है कि वर्तमान धाधु उक्त तथ्य 
को न समझते हो -वे समझते भी है पर, कई की मजबूरी 
ये है कि वे इस तथ्य को तब समझ पाये, जब वे मुनि- 
दीक्षा ले चुक । और ऐसा तब हुआ जब उन्हे मृ|न-पद 
जैसी कठोर परीषहों से गुजरता पडा। और ठीक भी 
है कठोर परीषहों का सहना कोई खाला जी का घर तो 
नही, बड़ी दिलेरी ओर हिम्मत का काम है। पर. क्‍या 
करे जिनमत मे ब्रत लेकर छोड़ देने का विधान भी नही 
है। वहा तो साँप-छछुंदर जैसी गति बन बैंठती है, जिसे 
न निगले ही बनता है और न उग्रलत बनता हं--बे चारे 
बीच में लटके रहते ८-+तिशक्‌ न श्रावक्र ओर 
न मुनि। ऐसे व्यक्ति वेष से मुनि और आचरण से 
श्रावक जैसा परिग्रही जीवन यापन्र करने लगते है या 
उमसे भो कम । 


आपको ये जो मन्दिर मे दिखने वाले श्रावक हं, उनमे 
कई ऐसे दिख सकते हे जो सरल-'बभावी, मद-प रणामी 
ओर श्रावक की दैनिक किया मे जागरूक हो ओर ऐसे 
मुनि भी जहा कही भी दिख सकते है जो मन से भी 
परिग्रह के चारों ओर चक्‍कर लगा रहे हो । ऐसी बात 
नही कि सभी श्रावक और सभा मृति शिधिलाचा री हों-- 
कुछ मुनि कतंव्य के प्रति जागरूक भी होगे । पर, वर्त॑- 
मान के वातावरण को देखते हुए अधिकांशतः दोनों ही 
वर्गों मे शिथिलाचार अधिक दृष्टिगोचर हो रहा है। 
हमारे साधुओं के शिथिलाचार में श्लावकों का भी बड़ा 
हाथ है। कुछ श्रावक निज स्वार्थ पूतियों के लिए भी 
साधुओं को घेरते हैं--कही मन्दिर, कही तीर्थां के चन्दों 
के लिये भो साधुओं का उपयोग किया जाता है : आदि । 
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साधु की निन्द्रा कई लोग करते देखे जाते हैं। पर, 
निन्‍दा करने से कुछ हाथ नही अ:येगा । यदि श्रावकगरा 
अपने में सावधान हों और साधुओं का घिराव बन्द करें-- 
उनसे पीछी का आशीर्बाद, कमण्डलु का पानी, गण्डा, 
तावीज, मंत्र-तंत्र न मागे। बड़े-बड़े पण्डालो में ऊची 
स्टेजें बनाकर हजारों की भीड मे उन्हे न घेरें, तो साधु 
के अह को ब्रेक लगे सकता है--वह अपने मे सावधान 
रह सकता है । कुछ समाचार पत्र भी साधुओ को उछाल 
कर उनके अह को बढावा देते हैं। जब साधु समाचार में 
ब्रपने को आगे पाता है तो उसे यश का अहं जागता है- - 
वह पद से च्युत भी दो जाता हैं सामाजिक उथल-पुथल 
और दूसरो के सुध।र के चकक्‍कर मे पड़ जाता है । 

आज जैत समाचार पत्रो .ो दशा भी दयनीय ह--- 
प्राय: सभी मे एक जैसे समाचार ही रहते है जैसे इसके 
सिवाय उन्हें छापने को कुछ और रह ही न गया हो । 
फलत:--जनता के मन वहलाव को वे मुनियों की स्थान- 
स्थान पर उपस्थिति दिखाकर ?नके आशीर्वादों की 
घोषणा का प्रचार भी करते रहते है और इससे घपुनि के 
अहूं को पोषण मिलता है। पेपर वाले मुनि वा आशीर्वाद 
ले, अपनी दुकानदारी जमाते हो, यह बात दूसरी है । 

यदि सुधार अपेक्षित है तो समी को एकमत होकर 
साधु संस्था का ठीक करना चार हुए । क्योंकि आज मुनियों 
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के शिथिलाचार के प्रति त्यागी भी चितित हैं। श्री ऐलक 
सुध्यान सागर जी ने अभी जो विज्ञप्ति प्रकाशित कराई 
है वह ध्यान देने योग्य है । उसे हम यहां उद्धत कर रहे 
है -- 

“जितनी हमारी जैन सस्थाएँ हैं उनके पदाधिकारी 
गण मिलकर आ“कल सांधु मार्ग मे जो शिश्चिलाचार की 
वृद्धि हो रही है उसको दूर करने का प्रयत्न करें तो 
मूलसंघाधिपति प० पू० १०८ भजितसागर जी का आशी- 
वाद तथा आदेश लेकर प्रत्येक शिथिलाचार का पोषण 
करते वाले आचाये साधुओ के पास पहुंचें, उनसे शान्ति 
से स्पष्ट कहें कि जो-जो आगम विरुद्ध क्रिया उनसे हो 
रही है, ज़से--ढकाकी रहना, एक स्त्री साध्वी! को रखना 
चदा-चिट्ठा करना, गंडा-तावीज बेचना, बस (मोटर)-वाहन 
रखना, संस्या बनाके वही पर जम जाना, कुलर, फ्रीज, 
पत्बा, वी० सी० आर० टेलीविजन आदि जिनागम के 
विछद्ध वस्तुओ का रखना तथा उपयोग करना एवं (जवान 
कन्याओं को साथ रखना, उनका ससगे करना, एकाकी 
साध्वी को बगल के कमरे में सोने देना, इत्यादि धर्म-ह्वा-। 
क्रियाओं को अवश्य रोकना चाहिए। साम, दाम, दण्ड- 
भेद से द्रव्य, क्षेत्र, काल, भाव की मर्यादा रखते हुए 
अवश्य धर्म की संरक्षा करनी चाहिए ।” 

--सम्पादक 


(पृ० २४ का शेषाश) 


प्राप्ति होती है। प्रामाणिमक पूर्वाचार्य गणधरादिक उनकी 
बाणी का विस्तार करने में समर्थ हुए । सभी ने राग-द्वेष 
की निवृत्ति को आत्मधर्म बताया। राग्र-द्वेष ही घोर 
परिग्रह है--इनसे ही क्रोए, मान-माया-लोभ का उदय 
होता है । दिसादिक पाप भी इन्हीं परिग्रहों के कारण से 
होते है--अतः परिग्रहों के त्याग पर बल देना जैनी का 
कतेव्य है। स्मरण रहे कि आज जैत के ह्ाम्त मे मूए 
कारण परियग्रह और परिग्रहियो को परिग्रह वृत्ति हैं । 
तीर्थकथर ऋषभदेव की धर्म सभा में प्रधान शासन 
गणघ रदेव का ही रहा--उन्हीं के व्याख्यान को प्रामा- 
णिकता मिली । और वह इसलिए कि गणघर भी अपरि- 
ग्रहो थे--अतः वे तत्त्व को यथार्थ कह सके । आज तो 
वैसे गणाधर दुलेंभ है--अब तो प्राय, वाचक भी परिग्रह 
के नशे मे झूमते है- कई परिग्रह को बढ़वारीम ओर 
कई यरिग्रहू की तृष्णा में। कई तो शास्त्र-निर्माता या 


व्याख्याता बनकर गणधरो के ऊपर जैसे बैठना चाहते 
हो---अपनी रचनाओ को जिनवाणी मनवाने के जाल 
बुन रहे हो, तब भी आज़चये नहीं । पर, स्मरण रहे; हम 
तत्व के सम्बन्ध मे लिखी आधुनिक सभी व्याख्याओं 
या भाषानतरों को किसी भी भाँति आगम मानने के 
पक्षतर नहीं। इमारी दृष्टिट आरातीय निष्परिग्रही 
आत्ार्यो की मूल शब्दावली पर ही है--हम उसे ही 
आगम मानते है और बार-बार उद्घोष करते है कि 
आगमभ सुरक्षा के लिए फर-वदज के बिना मूल शब्दों के 
अर्थ मात्र दिए जाये और थदि ग्प्राख्या करना दृष्ट हो तो 
मौखिक ही की जाय ताकि गलत रिकार्ड की आशंका से 
बचा जा सके | यदि उक्त विसगतियों के ठीक होने को 
दिशा से कदम उठाथा जाता है तो ।नर्वाण उत्सव के 


बहाने जेन के निर्माण में सह्यायता मिल सकेगी । शुभमस्तु 
सर्वजगता । 
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आगम से चुने ज्ञान-कण 


संकलयिता : श्री शान्तिलाल जन कागजी 


आत्मा ज्ञानकरि तादात्म्यरूप है, तोऊ एक क्षणमात्र भी ज्ञानक्‌ नाही सेवे है । ये बड़ी भूल है । 

परद्रव्य मो स्वरूप नाहीं है। मैं तो मैं ही हू, परद्रव्य है सो परद्रव्य ही है । 

परद्रध्यक्‌ पर जान्या फेरि परभावका ग्रहण नाही, सोही त्याग है, ऐसे यहु जानना ही प्रत्याख्यान है। 
क्रोधादिक अर ग्यान न्यारे-त्यारे वस्तु है, ग्यान मे क्रोधादिक नाही, क्रोधादिक में ग्यात नाही । ऐसा इनिका भेद 
ज्ञान होय तब एउ्पृणाका अज्ञान मिटे | तब कमंका बध भी न होय । 

जो द्रव्यस्वभाव है, ताहि कोई भी नाही पलटाय सऊे है, यह वस्तु की मर्यादा है । 

झञान का परिणमन ज्ञेयाधीन है, किन्तु ज्ञेगों का परिणमन ज्ञान के आधघोन नाहीं है । 

जीव या आत्म-पदार्थ इन्द्रिय का विषग्र नाहीं है । 

सम्पग्द्शन और सम्यक्चारित्र औपशमिक, क्षायिक और क्षायोपशमिक रूप मे तीन-तीन प्रकार के होते हैं । 
सम्यण्ज्ञान क्षायोपवशमिक और क्षायिक रूप मे दो प्रकार का होता है । 

मिथ्यादर्शन और मिथ्याचारित्र ये दोनों औरथिक ही होते है। 

मिथ्याज्ञान क्षायोप्शामिक ही होता है । 

जाननेमात्रते बघ कट्टे नाही | बध तो काटया कटे । 

ससार देह भोगों से विश्क्तता होना । असीम इच्छा रुक कर सीमित होता । निरर्गल प्रवत्ति का बन्द होना 
ओर यत्ताच्रार पूर्वक क्रिया का होना ये सोक्ष सार्ग है । 
तीनों कालो में और तीनों लोकों में जीव को सम्प्रकत्व के समान कोई दूसरा कल्याणकारी नही है । 

कोई भी कमे बिना फल दिये निर्जीर्ण नठी होता, ऐसा जेनधर्म का मूल सिद्धान्त है; जयक्वत पुस्तक ३ पृ. २४५॥ 
अन्तरात्मा की गति मिथ्या दृष्टि कहा जाने ॥ 

ज्ञानी ऐसे जाने है, जो भत्तारूप वस्तु का कदाचित्‌ नाश नट्री ओर ज्ञान आप सत्तास्वरूप है । 

बन्ध्र होते में प्रधान मिथ्यात्व और अलेतानुब थी का उदय ही है । 

जो जाने दे मो करे नही है ओर जो करे है मो जाने नही है। 

झूठा अभिष्राय सो ही भिथ्पात्व, मो ही बच्र का कारण जानना । 

क्या सयम धारण करने की चटापटी लगी है, क्या पर पदार्थ के प्रति उदासीनता आई है, क्‍यों पर पदार्थ में 
स्वामीए्ना छूटा है, कया भय लगा रहता है, क्‍या वर्तमान पर्याय में और रहने का मन करता है, क्‍या संसारी 
अनुकूलता में आनन्द आता है, क्या प्रतिकूलता में भय लगता हूँ, ये कुछ प्रश्न ऐसे हैं जिनके बारे भें हमें खुद 
ही सोचना है और उसका उत्तर भी हमे अन्दर से ही ःमलेगा । फिर इसका निर्णय कर सकेंगे कि हमारे पास 
सम्पकक्‍्त्व है या नही ? 

प्रथम सम्यम्दर्शत के होते हो जीव के पर पदार्थों में उदासीनता आ जाती है और जब उदासीनता की भावना 
दुढतम हो जाती हैं तब आत्मा ज्ञातरादृष्टा ही रहता है । 

पर के सम्बन्ध से रागादिक ही होते हैं और रागादिकों के नाश के अर्थ ही हमारी चरेष्टा है । 

केवल बाह्य पदार्थों के त्थाग से ही गान्ति का लाभ नहीं; जब तक मूर्च्छा की सत्ता न हटेगी । 
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जगप्रन्थ-प्रदास्ति संग्रह, भाग २: अपभ्र श॒ के १२२ प्रप्रकाषित ग्रन्थों की प्रद्वस्तियों का मह्गत्त्वपूर्ण संप्रह। तचचपन 
थक्कारों के ऐतिहाप्रिक ग्रंथ-परिचय प्रौर परिशिष्टों सहित | सं. पं. परमानन्द क्षास्त्री । सजिल्द ॥ १५-०० 
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